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அறம்பரப்பிய ஆசாரியர்கள்‌ 
பதிப்புரை 


பூஜ்ய ஸ்ரீ கஜபதிசாகர்‌ அவர்களின்‌ 7-வது 
சல்லேகன சமாதி அண்டு நினைவு விழாவில்‌ 
இந்நூல்‌ வெளிவருவது மிகவும்‌ பொருத்தமாகும்‌, 
கருவிலே திருவுடைய அம்மகான்‌ இல்லறத்தே 
உத்தம சிராவகராக இருந்தபோது அவரால்‌ இந்நூல்‌ 
எழுதப்பட்டதாகும்‌. 


பதினைந்து அண்டுகளுக்கு முன்பு 'முக்குடை' 
இதழில்‌ தொடர்ந்து வெளி வந்த “அறம்‌ பரப்பிய 
ஆசாரியர்கள்‌” என்னும்‌ அரிய அகமப்‌ பொருள்‌ 
நூல்‌ வடிவம்‌ பெறாது மாதஇதழில்‌ வந்ததோடு 
அமைந்து விட்டதால்‌ பலராலும்‌ மறக்கப்பட்டது. 
முக்குடையில்‌ வந்ததை ஒன்று சேர்த்து வைத்திருப்‌ 
போர்‌ எத்தனை பேர்‌ எனத்‌ தெரியவில்லை. 


இந்த 7-வது நினைவு விழாவின்‌ போது 
இதைத்‌ தொகுத்து நூலாக வெளியிவெது 
சிறப்புடையதும்‌, பயனுடையதுமாகும்‌ என்ற அரிய 
யோசனையை அளித்து உதவுவதாகக்‌ கூறி அவ்வாறே 
செயல்பட்டவர்‌ நமது மதிப்பிற்கும்‌ அன்பிற்குமுரிய 
பேராசிரியர்‌ திருமிகு பா. கனக அஜிததாஸ்‌ ஜைன்‌ 
அவர்கள்‌. 


கட்டுரைகளை ஒன்றாக்கிச்‌ செம்மை செய்து 
பிழைநீக்கி நூலாக அச்சிட்டு அளிக்கும்‌ பெரும்‌ 
பொறுப்பினை மேற்கொண்டு அவ்வாறே முடித்துக்‌ 


கொடுத்தவர்‌ நமது பேராசிரியர்‌ திருமிகு ஸ்ரீபுராணச்‌ 
செம்மல்‌, ஜெ. ஸ்ரீசந்திரன்‌ ஜைன்‌ அவர்கள்‌. பல்வேறு 
பணி களுக்‌ கிடையே இப்பெரும்‌ பணியினை 
மேற்கொண்ட அவர்தம்‌ கொண்டு மிகவும்‌ 
போற்றற்குரியதாகும்‌. 


இந்த விழா அழைப்பிதழ்‌ வெளியான பிறகு 
அப்பெரியார்‌ இருவரும்‌ இந்நூல்‌ கருவாகும்‌ 
பணியினை முடித்துள்ளார்களென்றால்‌ - சமயப்‌ 
பணியில்‌ அவர்தம்‌ ஆர்வம்‌ எத்தகையது என்பதை 
உணரலாம்‌. 


கல்வி நிறுவனத்தின்‌ வளர்ச்சிக்கு அதிக 
நேரம்‌ ஒதுக்கி உதவ வேண்டுமென இந்தச்‌ 
சந்தர்ப்பத்தில்‌ அவர்களை வேண்டிக்‌ கொள்வதுடன்‌ 
மனமார்ந்த நன்றியையும்‌ தெரிவித்துக்‌ 
கொள்கின்றோம்‌. 


முக்குடையில்‌ வெளியான இவ்வரிய 
கட்டுரைகளைத்‌ தொகுத்து நூலாக வெளியிட 
மனமுவந்து அனுமதி அளித்த முக்குடைஆசிரியரும்‌ 
சென்னை ஜைன இளைஞர்‌ மன்றத்‌ தலைவருமாகிய 
பெரியார்‌. திருமிகு 1. சம்பத்குமார்‌ ஜைன்‌ அவர்கட்கும்‌, 
மன்றச்‌ செயலர்‌ பேராசிரியர்‌ திருமிகு 5. தன்யகுமார்‌ 
ஜைன்‌ அவர்கட்கும்‌ மன்ற அங்கத்தினர்கள்‌ 
அனைவர்க்கும்‌ நன்றியையும்‌ பாராட்டினையும்‌ 
நல்குகின்றோம்‌. 


இந்நூலை வெளியிடும்‌ ஆசாரிய குந்த குந்தர்கல்வி 


நிறுவனத்தைப்‌ பற்றி அனைவரும்‌ நன்கு அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. 


இந்தத்‌ தொண்டு நிறுவனம்‌ 198! ஆம்‌ அண்டு 
முதல்‌ நீலகிரி மலையடி வாரத்தில்‌ குந்த குந்த 
நகரில்‌ இயங்கிவருகின்றது. முழுதுணர்‌ இறைவன்‌ 
அருளிய அகிம்சை தத்துவத்தைப்‌ பரப்பவும்‌ அதன்‌ 
அடிப்படையில்‌ மனித நேயத்தை வளர்க்கவும்‌ இந்த 
நிறுவனம்‌ தன்னை அர்ப்பணித்துக்‌ கொண்டுள்ளது. 
இயற்கைச்‌ குழலில்‌ அமைந்துள்ள இந்நிறுவனம்‌ 
தனது பணியினைப்‌ பல்வேறு பிரிவுகளாகப்‌ 
பிரித்துக்‌ கொண்டு, இடையூறுகள்‌ பலவற்றையும்‌ 
அமைதியாகக்‌ கடந்து அன்பர்களின்‌ அதரவுடன்‌ 
ஆற்றிவரும்‌ பணிகள்‌ பலரும்‌ அறிந்ததே. 


குருகுலம்‌ குழந்தைகள்‌ பள்ளி, தொழிற்கல்வி, 
அச்சுப்பயிற்கி, சுவடிகள்‌ பாதுகாத்தல்‌, நூலகம்‌, 
அசிரமம்‌, அறச்சொற்பொழிவு, திங்கள்‌ தோறும்‌ 
இருதிங்கட்கொருமுறை வெளியாகும்‌ இதழ்கள்‌ 
எனப்‌ பல்வேறு பகுதிகளாகும்‌. 


இவற்றில்‌ இரண்டொன்று செயல்படுவது தற்‌ 
காலிகமாகத்‌ தடைப்பட்டி ருந்தாலும்‌ அவற்றையும்‌ 
விரைவிஸ்‌ செயல்படுத்த முயற்சி மேற்கொள்ளப்‌ 
படுகிறது. 

திட்டமிட்ட வண்ணம்‌ தொழிற்பயிற்சி 
நிலையம்‌ அண்டு தோறும்‌ வளர்ச்சியடைந்து 
வருகின்றது. இந்த ஆண்டு மேலும்‌ ஒரு பிரிவு 


உருவாக்கப்‌ பட்டுள்ளது. அதற்கான கட்டடங்கள்‌ 
முதலிய அனைத்து வசதிகளும்‌ குறையின்றிச்‌ 
செய்யப்பட்டுள்ளன. நமது சமய மாணவர்கள்‌ 
மொத்த எண்ணிக்கையில்‌ சரிபாதியாகச்‌ சேர்க்கப்‌ 
பட்டுப்‌ பயின்று வருகின்றனர்‌. அவர்களுக்கு 
இயன்ற அளவு நிதி உதவியும்‌ தக்கார்‌ மூலம்‌ 
பெற்றுத்‌ தகுதி அடிப்படையில்‌ அளிக்கப்படுகின்றது. 
வாழ்க்கைக்குத்‌ தேவையான தொழிற்‌ பயிற்சி 
அளிக்கும்‌ அதே நேரத்தில்‌ மாணவர்களுக்குச்‌ சமய 
அறிவும்‌ உணர்வும்‌ இயன்ற அளவு ஊட்டப்‌ 
படுகின்றன. 


நிறுவனத்தில்வெளியாகும்‌ “அருகன்தத்துவம்‌” 
AKKEF NEWS’ அகிய இதழ்களின்‌ சந்தாதாரர்‌ 
களாக மாணவர்கள்‌ அனைவரும்‌ சேர்ந்துள்ளனர்‌. 


1992-93 ஆம்‌ ஆண்டுகளில்‌ அஞ்சல்‌ வழி 
தத்துவப்பயிற்ச! என்ற முறை மேற்‌ கொண்டு 
வெற்றிகரமாகச்‌ செயல்‌ படுத்தப்பட்டதை 
அனைவரும்‌ அறிவர்‌ பல்வேறு துறைகளில்‌ உள்ள 
வர்களும்‌ இத்திட்டத்தால்‌ ஈர்க்கப்‌ பட்டுப்‌ பயன்‌ 
பெற்றதை-அவர்கள்‌ தொடர்ந்து நிறுவன வளர்ச்சியில்‌ 
ஈடுபாடு கொண்டிருப்பதன்‌ மூலம்‌ அறியலாம்‌. 


ம 
நீலகிரி மலை மிசை அமைந்திருக்கும்‌ 
ஆசாரியர்‌ குந்தகுந்தர்‌ திருவடிகளுக்கு, நான்‌ தோறும்‌ 
தவறாமல்‌ பூஜை செய்யப்படுகின்றது. நூற்றுக்‌ 
கணக்கான பவ்யர்கள்‌ நிரந்தர வைப்பாக அளித்த 
நிதியின்‌ மூலம்‌ இந்தத்‌ திருப்பணி சிறப்பாக 


நடைபெற்று வருகின்றது. 


சமஸ்கிருதம்‌ - பிராக்ரெதம்‌ முதலிய 
மொழிகளில்‌ உள்ள அகம நூல்களைத்‌ தமிழாக்கம்‌ 
செய்து வெளியிடுவது நிறுவனத்தின்‌ தலையாய 
பணியாகும்‌ - பலநூல்கள்‌ - முன்பே வெளி 
வந்துள்ளன. அருங்கலச்‌ செப்பு - மேருமந்தரம்‌ 
ஆகிய தமிழ்‌ நூல்களும்‌ தெளிவுரையுடன்‌ வெளி 
யிடப்பட்டன. இப்போது “அறம்‌ பரப்பிய 
அசாரியர்கள்‌' என்னும்‌ இவ்வரிய நூலை 
வெளியிடுவதில்‌ நிறுவனம்‌ மிகவும்‌ பெருமை 
யடைகிறது. 


மிகக்குறுகிய காலத்தில்‌ இந்நூலை அழகுற 
அமைத்துக்‌ கொடுத்த வர்த்தமானன்‌ பதிப்பகத்தார்க்கு 
நிறுவனத்தின்‌ பாராட்டினையும்‌ நன்றியையும்‌ 
தெரிவித்துக்‌ கொள்கின்றோம்‌. 


ஆசாரியர்‌ குந்த குந்தர்‌ கல்வி நிறுவனம்‌ 
குந்த குந்த நகர்‌ 


பொருளடக்கம்‌ 


1 வேதங்கள்‌ நான்கு 9 
2. அங்கம்‌ பூர்வம்‌ 34 
3. மகாணீருக்குப்‌ பின்‌ 41 
4. கல்யாண்‌ முனி. 48 
5. குணதரர்‌ 49 
6. குந்த குந்தாசாரியார்‌ 51 
7, யதி விருஷபர்‌ 53 
8. வப்ப தேவாசாரியார்‌ 55 
10, ஆசாரியார்‌ வட்டகேர்‌ 56 
11. ஆசாரியார்‌ சிவார்யர்‌ 57 
12. கிருத பிச்சாசாரியார்‌ 59 
19. சுவாமி குமாரர்‌ 63 
14, சுவாமி சமந்தபத்திரர்‌ 67 
15. ஆசாரியார்‌ சித்தசேனர்‌ 72 
16. பூஜ்யபாதர்‌ ஆசாரியார்‌ “6 
17. ஆசாரியார்‌ பாத்ரகேசரி 85 
18. ஜோயிந்து ஆசாரியார்‌ 90 
19. ஆசாரியார்‌ விமலசூரி 98 
20. மானதுங்க ஆசாரியார்‌ [மு 
21. இரவிசேனாசாரியார்‌ 105 

22. ஜடா சிம்மநந்தி ஆசாரியார்‌ 107 

23. களங்க ஆசாரியார்‌ 111 

24. வீரசேன ஆசாரியார்‌ 119 

25. முதலாம்‌ ஜினசேனாளரரியார்‌ 128 

26. இரண்டாம்‌ ஜினசேனாசாரியார்‌ 138 

27. ஆசாரியர்‌ வாதீப சிம்மன்‌ 147 


28. குணபத்திராசாரியார்‌ 157 


, சல்‌ 
வேதங்கள்‌ நான்கு 
நான்கு வேதங்களும்‌ பொருளடக்கமும்‌ 


ஜைன அறநூல்களின்‌ (பெரும்‌ பிரிவுகள்‌ 
அல்லது மகா அதிகாரங்களே' வேதங்கள்‌ ஆகும்‌. 
அவை நான்கு. நான்கு வேதங்களும்‌ வடமொழியில்‌ 
“£பிரதமானு யோகம்‌” 'கரணானு யோகம்‌ “சரணானு 
யோகம்‌: “திரவ்யானு மோகம்‌' என்று 
அமைக்கப்படுகின்றன. 


பிரதம்‌ என்றால்‌ தொடக்கமற்ற தீக்‌ 
காட்சியாளன்‌. அவனுக்கான அறநூல்‌ பிரிவு 
பிரதமானுயோகம்‌ என்று கோமடசாரம்‌ முதல்‌ 
வேதத்தை விளக்குகிறது. முதல்‌ வேதத்தில்‌ இருபத்து 
நான்கு தீர்த்தங்கரர்கள்‌, பன்னிரண்டு 
சக்கரவர்த்திகள்‌, ஒன்பது பலதேவர்கள்‌ ஒன்பது 
வாசுதேவர்கள்‌ ஒன்பது பிரதிவாசுதேவர்கள்‌ 
மேகஸ்வர கணதரர்‌, சீவகன்‌, ஓம்புநாமர்‌ முதலிய 
நல்லோர்களின்‌ சரித்திரங்கள்‌ கூறப்படுகின்றன. 
தீத்துவ ஞானிகளுக்குப்‌ பெரியோர்‌ களின்‌ சரித்திரம்‌ 
எடுத்துக்காட்டாக அமைகிறது; தீய, நல்ல 
எண்ணங்களின்‌ பயனையும்‌ அவர்கள்‌ அறிகிறார்கள்‌. 


கரணானுயோகம்‌ என்ற இரண்டாம்‌ 
வேதத்தில்‌ உலக அமைப்பு விளக்கப்படுகிறது. 


சரணானுயோகம்‌ என்ற மூன்றாம்‌ வேதத்தில்‌ 
இல்லற துறவறங்கள்‌ விளக்கப்படுகின்றன. 
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நான்கு வேதங்களில்‌ தலை சிறந்ததான 
திரவ்யானுயோகம்‌ என்ற நான்காம்‌ வேதத்தில்‌ ஆறு 
பொருள்கள்‌, ஏழு தத்துவங்கள்‌ ஊழ்வினை நிலைகள்‌ 
முதலியன விளக்கப்படுகின்றன. 


1. பிரதமானு யோகம்‌ 


ஜினசேனாசாரியாரால்‌ வடமொழியில்‌ 
இயற்றப்பட்டுள்ள மகாபுராணம்‌ தீர்த்தங்கரர்கள்‌, 
சக்கரவர்த்திகள்‌ முதலானவர்களின்‌ சரித்திரங்களைக்‌ 
கூறுறெது. மாபெரும்‌ பெரியோர்களின்‌ புகழ்மிக்க 
வரலாறுகள்‌ அடங்கியது அல்லது மாபெரும்‌ 
பெரியோர்களான தீர்த்தங்கரர்களால்‌ கூறப்பட்ட 
வரலாறுகள்‌ அடங்கியது அல்லது மாபெரும்‌ 
நன்மையான வீடுபேற்றை அடைய துணை செய்வது 
எனும்‌ பொருளில்‌ புராணம்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
- படுகிறது. மகாபுராணமே முதல்‌ வேதம்‌ ஆகும்‌. 
அதன்‌ தமிழாக்கமான ஸ்ரீ புராணமும்‌ முதல்‌ 
வேதமாகிறது. இதில்‌ கூறப்பட்டுள்ள நல்லறக்‌ 
கதைகள்‌ வீடுபேறடையும்‌ வழிகளைக்‌ கூறுவனவாக 
அமைகின்றன. பிறவிச்‌ சுழற்சியில்‌ வெறுப்பும்‌ 
அச்சமும்‌ கொள்ளச்‌ செய்கிறது இந்‌ நால்‌. 


அறம்‌ பொருள்‌ இன்பங்களைக்‌ கூறவதே 
கதை என்று கூறப்படுகிறது. அறத்தின்‌ பயனைக்‌ 
கூறப்‌ பொருளும்‌ இன்பமும்கூட விளக்கப்பட 
வேண்டும்‌. பொருள்‌, இடம்‌, காலம்‌, வீட்டு நெறி, 
எண்ண நிலை (பாவம்‌, உயர்ந்தபயன்‌, கதை ஆகிய 
ஏழு உறுப்புகளை யுடையதே நல்ல கதையாகும்‌. 


தமக ட ட அ அட்ட பாத ட ட ல்‌ 


பொருள்‌: உயிர்ப்பொருள்‌, உருவப்‌ பொருள்‌, 
தருமப்‌ பொருள்‌, அதமுமப்‌ பொருள்‌, அகாயப்‌ 
பொருள்‌, காலப்‌ பொருள்‌ என ஆறாகும்‌. இடம்‌: 
மேல்‌, கீழ்‌, நடு ஆகிய மூன்றுலகமும்‌ இடம்‌ அகும்‌. 
காலம்‌: இறந்த காலம்‌, நிகழ்‌ காலம்‌, வருங்காலம்‌ 
மூன்றுமே காலம்‌ அகும்‌. வீட்டுநெறி: தீர்த்தங்‌ 
கரருடைய வரலாறே வீட்டு நெறியாகும்‌: எண்ண 
நிலை: வினைகளின்‌ தணிவும்‌ தணிவொடு அழிவும்‌ 
அல்லது அழிவின்‌ விளைவாகத்‌ தோன்றும்‌ உணர்வு 
நிலையே பாவம்‌ எனப்படும்‌ எண்ண நிலை ஆகும்‌. 
பயன்‌: வீடுபேறு. கதை: தீர்த்தங்கரர்‌ முதலியோரின்‌ 
வாழ்க்கைச்‌ சரித்திரம்‌. 


உலகம்‌ தோற்றக்‌ கேடற்றது 


இந்த உலகம்‌ தோற்றமும்‌ அழிவும்‌ இல்லாதது. 
சிலர்‌ உலகம்‌ யாராவது ஒருவரால்‌ படைக்கப்பட்ட 
தாகவே இருக்க மூடியும்‌ என்கின்றனர்‌. அப்படி 
யானால்‌ உலகைப்‌ படைத்த அவரும்‌ ஒருவரால்‌ 
படைக்கப்‌ பட்டவராகவே இருக்க முடியும்‌. உலகைப்‌ 
நுடைத்தவரைப்‌ படைத்தவரும்‌ கூட ஒருவரால்‌ 
படைக்கப்‌ பட்டவராகவே இருக்க வேண்டும்‌. 
மேலும்‌ அவரும்‌ வேறு ஒருவரால்‌ படைக்கப்‌ பட்ட 
வராகவே இருக்க வேண்டும்‌. இப்படியே முடிவின்றிக்‌ 
கூறவேண்டி வமும்‌. அது முடிவு பெறாமை எனும்‌ 
குற்றமாகும்‌. 

உலகில்‌ எதுவும்‌ காரணப்‌ பொருள்‌ இல்லாமல்‌ 


செய்யப்படுவதில்லை. எடுத்துக்‌ காட்டாக மண்‌ 
இல்லாமல்‌ பானை அமையாது. அதனால்‌ உலகைப்‌ 
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படைத்தவனாகக்‌ கருதப்படும்‌ ஈசுவரனும்‌ காரணப்‌ 
பொருள்‌ இல்லாமல்‌ உலகை எப்படிப்‌ படைக்க 
முடியும்‌? இதற்கு ஈசுவரன்‌ முதலில்‌ காரணப்‌ 
பொருளைப்‌ படைத்துவிட்டே பின்‌ உலகைப்‌ 
படைத்தான்‌ என்றால்‌ அதுவும்‌ சரியில்லை. இங்கும்‌ 
முடிவு பெறாமை எனும்‌ குற்றமே வருகிறது. 
எப்படியெனில்‌ காரணப்‌ பொருளைச்‌ செய்வதற்கும்‌ 
மற்றொரு காரணப்‌ பொருள்‌ தேவைப்படுகிறது. 
காரணப்பொருள்‌ தனக்குத்‌ தானாகவே அதாவது 
இயற்கையாகவே கிடக்கிறது என்றால்‌ உலகமும்‌ 
அவ்வாறே தனக்குத்தானாகவே அமைகிறது. அதைப்‌ 
படைக்க எவரும்‌ தேவை இல்லை என்று 
கருதவேண்டும்‌. 


காலப்‌ பிரிவகள்‌ 


வளர்‌ பிறை தேய்‌ பிறையையும்‌ தேய்‌ பிறை 
வளர்‌ பிறையையும்‌ ஒன்றை யொன்று தொடர்வது 
போல்‌ தொடக்கமற்ற காலத்திலிருந்தே 
உத்சர்ப்பிணியும்‌' (ஏறு காலமும்‌) “அவசர்ப்‌ பிணியும்‌” 
(இறங்கு காலமும்‌) ஒன்றை யொன்று தொடர்ந்து, 
வருகின்றன. 


ஏறுகாலம்‌ மக்களது குறைந்த அகவையாயெ 
16 அண்டும்‌, குறைந்த உயரமாகிய ஒரு முழத்தோடும்‌ 
தொடங்கி முடிவில்‌ மூன்று பல்லம்‌ அகவையும்‌ 
6000 வில்‌ உயரத்தையும்‌ அடையும்‌ காலமாகும்‌. 
இதற்கு ஏறு காலத்தின்‌ கால அளவாகிய பத்துக்‌ 
கோடா கோடி கடற்காலம்‌ அகிறது. மேருமந்தர 
புராணத்தில்‌ கடற்காலம்‌ இவ்வாறு விளக்கப்‌ 


அரி த்வம்‌ ட படிம 


வபட்டிருக்றெது: 'எண்பத்து நான்கு நாருயிரம்‌' 
அண்டுகள்‌ கொண்டது ஒரு பூர்வாங்கம்‌ எண்பத்து 
நான்கு நூறாயிரம்‌ பூர்வாங்கங்கள்‌ கொண்டது ஒரு 
பூர்வம்‌. எண்ணிக்கையில்லா பூர்வங்கள்‌ கொண்டது 
ஒரு பல்லம்‌. பல்லம்‌ பத்துக்‌ கோடாகோடி 
கொண்டது ஒரு கடற்காலம்‌' 


நங்கு காலம்‌ மக்களது மூன்று பல்லம்‌ 
அகவையும்‌ 6000 வில்‌ உயரத்தொடும்‌ தொடங்கி 
மெல்ல மெல்லக்‌ குறந்து குறைந்து பத்துக்‌ கோடா 
கோடி கடற்கால முடிவில்‌ 16 அண்டு அகவையிலும்‌ 
ஒரு முழ உயரத்திலும்‌ முடிகிறது. 


பலமில்லயன்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்னால்‌ வாழ்ந்‌ 
-திருந்த விலங்குகள்‌ அமெரிக்காவில்‌ அப்பொழுது 
உருகி ஓடிய தார்‌ வெள்ளத்தில்‌ மூழ்கி மடிந்தன. 
அவை வெளியே எடுக்கப்பட்டு கலிபோர்னியா 
திறந்த வெளி பொருட்காட்சிச்‌ சாலையில்‌ வைக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றன; அவ்விலங்குகள்‌ யானையை 
விழுங்கும்‌ மிகப்‌ பெரிய உடலுடையன என்று 
கூறப்படுகிறது. இது மேற்கூறிய கருத்தை உறுதி 
செய்கிறது. 


ஆ 
இந்த ஏறு காலமும்‌ இறங்கு காலமும்‌ கூடிய 
இருபது கோடா கோடி கடற்காலம்‌ கொண்டது 
கல்பகாலம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. கடந்த காலத்தின்‌ 
வரம்பின்மையால்‌ அத்தகைய கல்ப காலங்கள்‌ 
வரம்பில்லாதன கழிந்திருக்கன்றன என்றறியலாம்‌. 
இதை உணர்த்தவே ஸ்ரீ புராணம்‌ நமி தீர்த்தங்கரர்‌ 
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சரித்திரத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ திரவிய க்ஷேத்திர 
கால பவ பாவ பரிவர்த்தன வகைப்‌ பிறவிச்‌ 
சுழற்சிகள்‌ கூறப்படுகின்றன. 


எடுத்துக்‌ காட்டாகப்‌ பவ அல்லது பிறவிவகை 
பரிவர்த்தனத்தை இங்கு நோக்குவோம்‌. பரிவர்த்தனம்‌ 
பரியாட்டம்‌ என்று மேருமந்தரத்தில்‌ கூறப்படுகிறது. 


நரகர்களின்‌ குறைந்த அகவை 10,000 
அண்டுகள்‌. அதில்‌ எத்தனை கணங்கள்‌ இருக்கின்ற 
-னவோ அத்தனை முறை 10,000 அண்டுகள்‌ அகவை 
யோடே நரகனாகப்‌ பிறந்து பிறகு ஒவ்வொரு 
கணமாக அதிக அகவையை அடைந்து 33 கடற்‌ 
காலத்தில்‌ எத்தனைக்‌ கணங்கள்‌ உண்டோ 
அத்தனையையும்‌ வரிசையாக நரகில்‌ பிறந்து 
முடித்து அதேமாதிரி நூர்‌, தேவர்‌, விலங்கு 
பிறவிகளின்‌ குறைந்த அகவையில்‌ தொடங்கி அதிக 
அகவை வரை கணம்‌ கணமாக அகவையை 
வரிசையாக உயர்த்திக்‌ கொண்டே உயர்ந்த 
அகவைவரை பிறத்தல்‌. ஒரு பிறவிப்‌ பரியட்ட 
மாகும்‌. நரகரும்‌ தேவரும்‌ அடுத்த பிறவியில்‌ 
முறையே நரகரும்‌ தேவரும்‌ அகார்‌ என்பதை 
நினைவிற்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. வரிசை, தப்பி 
வெவ்வேறு அகவைகளில்‌ பிறவி வகைகளில்‌ 
எடுக்கும்‌ பிறவிகள்‌ கணக்கில்‌ சேரா. இத்தகைய 
- ஐவகைப்‌ பரியட்டங்களையும்‌ ஒவ்வோர்‌ உயிரும்‌ 
எண்ணிக்கை யில்லா முறை நிறைவேற்றி இருக்கிறது 
ஈன்று கூறப்படுகிறது. இவ்வாறு கால வரம்பின்‌ 

'௦யை ஜைனம்‌ நம்‌ ஊகத்திற்குக்‌ கொண்டு 
இறது. 
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இப்பொழுது நடைபெறுவது இறங்கு 
காலமாகிய “அவசர்ப்பிணி' காலமாகும்‌. ஏறு 
காலத்தைப்‌ போன்றே இதிலும்‌ ஆறு உட்பிரிவுகள்‌ 
கூறப்படுகின்றன. முதற்காலம்‌ நான்கு கோடா 
கோடி கடற்காலம்‌ கொண்டது. இரண்டாம்‌ காலம்‌ 
மூன்று கோடா கோடி கடற்‌ காலமாகும்‌. மூன்றாம்‌ 
காலம்‌ இரண்டு கோடா கோடி கடற்‌ காலமாகும்‌. 
நான்காம்‌ காலம்‌ 42 ஆண்டுகள்‌ குறைந்த ஒரு 
கோடா கோடி கடற்‌ காலமாகும்‌. நாம்‌ வாழும்‌ 
இந்தக்‌ காலம்‌ 21 ஆயிரம்‌ ஆண்டுகள்‌ கொண்ட 
ஐந்தாம்‌ காலமாகும்‌. இது தொடங்கி இது வரை 
ஏறக்குறைய 2510 அண்டுகள்‌ கழிந்துவிட்டன. 
ஆறாம்‌ காலம்‌ 21000 அண்டுகள்‌ அகும்‌. 


மூதல்‌ மூன்று காலங்களிலும்‌ பத்து வகைக்‌ 
கல்ப விருக்ஷங்கள்‌ மக்களின்‌ தேவைகளை நிறைவு 
செய்கின்றன. கல்ப விருக்ஷங்கள்‌ தாவர வகை 
யல்ல. மிக்க செழிப்பான மண்ணே மர உருவில்‌ 
அமைந்து அம்‌ மக்களின்‌ தேவைகளை நிறைவு 
செய்கின்றன என்று மகாபுராணத்தில்‌ 
கூறப்பட்டிருக்றெது. அது எப்படி பாண்டம்‌ துணி 
முதலியவற்றை அளிக்கும்‌ என்ற கேள்விக்கு 
இடமில்லை. இயற்கை பலவாறாகும்‌. இயற்கை 
பற்றித்‌ தருக்கம்‌ செய்ய இடமில்லை. எப்படி இக்‌ 
காலத்திலும்‌ பருவங்களுக்‌ கேற்பப்‌ பல்வேறு வகை 
மரங்கள்‌ பல்வேறு வகைப்‌ பழங்களைத்‌ தந்து 
உயிரினங்களுக்கு நன்மை செய்கன்றனவோ அதே 
போல்‌ கல்ப விருக்ஷங்களும்‌ பலவற்றைத்‌ தந்து 
நன்மை செய்கின்றன என்றறிய வேண்டும்‌ என்றும்‌ 
மகா புராணத்தில்‌ கூறப்பட்டி ருக்கிறது. 
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அக்காலங்களில்‌ பாரத நாட்டில்‌ வாழும்‌ 
மக்கள்‌ உழைப்பின்றி வாழ்க்கை நடத்தியதால்‌ 
அவர்கள்‌ போகபூமி மக்கள்‌ என்றும்‌ நம்‌ பாரதநாடு 
போகபூமி என்றும்‌ கூறப்பட்டிருக்றெது. 


இக்காலத்திலும்‌ அறிவியலார்கள்‌ கஞ்சி சத்து, 
கொழுப்பு சத்து, ப்ரொடீன்‌ சத்துக்களை குரிய 
வெப்பம்‌ குளோரோபைல்‌ என்ற இலைப்‌ பச்சை, 
செழிப்பு மண்‌ ஆதியவற்றிலிருந்து இயற்றி அந்தந்தத்‌ 
தானியத்தில்‌ உள்ள விதத்தில்‌ கூட்டி அந்தந்தத்‌ 
தானிய உருளை இயந்திரத்தால்‌ இயற்றினால்‌ எந்தத்‌ 
தானியத்தையும்‌ செயற்கையில்‌ செய்யலாம்‌ 
என்கிறார்கள்‌. 


2. கரணானு யோகம்‌ 


ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ கால்களைப்‌ பரப்பிக்‌ 
கொண்டு கைளை இடுப்பில்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு 
நிற்பதைப்‌ போன்று அமைகிறது, உலகத்தின்‌ உருவம்‌, 
இதன்‌ பின்புறம்‌ எங்கும்‌ ஏழு கயிறு கனம்‌ 
உடையது. உயரம்‌ பதினான்கு கயிறுகளாகும்‌. முன்‌ 
பக்கத்தின்‌ அடிப்பாகத்தின்‌ அகலம்‌ ஏழு கயிறு 
ஆகும்‌. அது குறைந்து கொண்டே வந்து நடு உலகில்‌ 
ஒரு கயிறு அகலத்திற்குக்‌ சுருங்கி மறுபடியும்‌ 
விரிந்து கொண்டே சென்று நடுவிலிருந்து மூன்றரை 
கயிறு உயரத்தில்‌ ஐந்து கயிறு அகலமாறைது. 
மறுபடியும்‌ குறைந்து கொண்டே சென்று உச்சியில்‌ 
ஒரு கயிறு அகலத்திற்குச்‌ சுருங்கி விடுகிறது. இதன்‌ 
கன அளவு 343 கயி றுகனம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
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Colebrook என்பவர்‌ தேவன்‌ ஒருவன்‌ 
கணத்துக்கு 20,57,152 யோஜனைகள்‌ வேகத்தில்‌ 
விமானத்தில்‌ பறந்து சென்றால்‌ அவன்‌ அறு 
மாதங்களில்‌ செல்லும்‌ தூரம்‌ ஒரு கயிறு என்று 
கூறியிக்கிறார்‌. ஒரு மகாயோஜனை 2000 மைல்கள்‌ 
என்று கூறப்படுகிறது. கண்ணை மூடித்‌ திறக்கும்‌ 
நேரத்திற்குள்‌ எண்ணத்‌ தொலையாத கணங்கள்‌ 
இருக்கின்றன என்று கூறப்படுகிறது. எண்ணத்‌ 
தொலையாத எண்‌ என்பது நம்மால்‌ எழுதிப்‌ 
படிக்க முடியாத எண்ணாகும்‌. 


அறிவியலார்‌ ஒரு 'செகண்டிற்கு' 3,00,000 
மீட்டர்‌ வேகத்தில்‌ செல்லுகின்ற ஒளி, ஒரு 
வருஷத்தில்‌ அடையும்‌ தூரத்தை ஒளி வருட தூரம்‌ 
என்று கணக்கிடுகின்றனர்‌. விண்மீன்களால்‌ சூழப்‌- 
பட்ட நாம்‌ வாழும்‌ நடு உலகத்தின்‌ விட்டம்‌ ஆயிரக்‌ 
கணக்கான மில்லியன்‌ ஒளி வருஷ நீளமுடையது 
என்று அறிவியலார்‌ கருதுகின்றனர்‌. அந்த நீளம்‌ ஒரு 
கயிறு நீளத்தில்‌ அடங்குகிறது. இதிலிருந்து நம்‌ 
உலகத்தின்‌ அளவை ஒருவாறு ஊகிக்கலாம்‌. 


ஒரு கயிறு விட்டமுடைய உலகத்தையே 
அறிகின்ற அறிவியலார்‌ தேவ நரக உலகங்களை 
அறிய முடியாது. வானுலக இடப்பரப்பின்‌ உயர்வே 
வானவர்களின்‌ இன்ப வாழ்க்கைக்குக்‌ காரணம்‌. 
அதே போல்‌ நரகர்‌ வாழும்‌ இடத்தின்‌ அருவருக்கத்‌ 
தக்க நிலைமையே அவர்களின்‌ துன்ப வாழ்க்கைக்குக்‌ 
காரணம்‌. நரக உலகின்‌ ஒரு பிடி. மண்ணை நாம்‌ 
வாழும்‌ பூமிக்குக்‌ கொண்டு வந்தால்‌ நூற்றுக்‌ 
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கணக்கான மைல்‌ பரப்புகளில்‌ வாழும்‌ உயிரினங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ நசித்துவிடும்‌ என்று கூறப்படுவதிலிருந்து 
இதனை உய்த்துணரலாம்‌. 


முதல்‌ வேதத்தில்‌ கூறப்பட்டிருப்பது போன்று 
இக்‌ காலத்தில்‌ வானவர்கள்‌ ஏன்‌ வரவில்லை 
என்றால்‌ அவர்கள்‌ போற்றக்‌ கூடிய மேன்மை 
தங்கிய பெரியோர்கள்‌ இக்காலத்தில்‌ இப்பூவுலகில்‌ 
இல்லாமல்‌ இருப்பதே காரணம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 


நாம்‌ வாழ்‌ உலகமும்‌ கீழாக ஏழு நரக 
பூமிகளும்‌ வானுலகத்தின்‌ உச்சியில்‌ சித்த சிலா 
என்ற எட்டாம்‌ பூமியும்‌ இருப்பதாகக்‌ 
கூறப்படுகின்றது; ஆகாயத்துச்‌ சந்திர சூரியர்கள்‌ 
போன்று தேவர்கள்‌ மேலுலகத்தில்‌ விமானங்களில்‌ 
வாழ்பவார்கள்‌. 


ஆகாயம்‌ வரம்பின்றி அல்லது எங்கும்‌ பரவி 
இருப்பது. அதன்‌ ஈடுப்பாகத்தில்‌ அகாயத்தின்‌ 
வரம்பில்‌ எண்ணின்‌ ஒரு பங்களவு உடைய உலகம்‌ 
இருக்கிறது. உலகமும்‌ ஒவ்வொரு பூமியும்‌ மூன்று 
வாத வளையங்களால்‌ சூழப்பட்டி ருக்கின்றன. வாத 
வளையங்கள்‌ Aஙoshee போன்றது. 


நடு உலகின்‌ நடுவில்‌ ஐம்பூதீபம்‌ இருக்கிறது. 
ஐம்பூத்பத்தில்‌ தான்‌ நம்‌ பரத கண்டம்‌ இருக்கிறது. 
ஐம்பூத்பத்தின்‌ விட்டம்‌ 1,00,000 யோஜனைகள்‌ 
அகும்‌. இதைச்‌ சுற்றி இரண்டு இலடசம்‌ யோஜனை 
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அகலமுடைய இலவண அதாவது உப்பு சமுத்திரம்‌ 
இருக்கிறது. இலவண சமுத்திரத்தைச்‌ சூழ்ந்து 
அதைவிட இரட்டிப்பு அகலமுடைய அதாவது 
4,00,000 யோசனை அகலமுடைய தாதக£கண்டதீபம்‌ 
இருக்கிறது. அதைவிட இரட்டிப்பு அகலமுடைய 
காலோததி சமுத்திரத்தால்‌ அது சூழப்பட்டு 
இருக்கிறது. அதைச்‌ சூழ்ந்து அதைவிட இரட்டிப்பு 
அகலமுடைய புஷ்கரார்த்ததபம்‌ இருக்கிறது. அதன்‌ 
மத்தியில்‌ வட்ட வடிவில்‌ மானுஷோத்திர பர்வதம்‌ 
சுற்றிலும்‌ இருப்பதால்‌ அந்தத்தீபம்‌ இரண்டாகப்‌ 
பிரிக்கப்படுகிறது. அதற்கு உட்புறத்திலுள்ள 
இரண்டரை தீபங்களில்‌ தான்‌ மக்கள்‌ வாழ 
முடியும்‌. அதற்கு அப்பால்‌ மக்கள்‌ செல்லவும்‌ 
இயலாது; வாழவும்‌ இயலாது. புஷ்கரார்த்ததீபத்திற்கு 
அப்பாலும்‌ எண்ணிக்‌ கையில்லா தீப சமுத்திரங்கள்‌ 
ஒன்றையொன்று சூழ்ந்திருக்கின்றன கடைசி தீபம்‌ 
சுயம்பூரமண தீபம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 


எண்ணிக்கையில்லா எண்ணிலும்‌ பல 
பிரிவுகள்‌ உன. அவை எல்லாம்‌ உலக அமைப்பை 
“விவரிக்கும்‌ நூல்களான *திலோய பண்ணத்தி” 
“ஐம்பூத்வீப பண்ணத்தி “திரிலோக சாரம்‌' முதலிய 
நூல்களில்‌ கூறப்படுகின்றன. அதனால்‌' கணிதம்‌ 
இடம்‌ டெறுகிறது. கரணம்‌ என்ற சொல்லுக்குக்‌ 
கணிதம்‌ என்றும்‌ பொருள்‌ கூறப்படுகிறது. 


உலகின்‌ நடுவில்‌ ஒரு கயிறு சதுரத்தில்‌ 
பதினான்கு கயிறு உயரமூடைய 'தரஸநானி' என்ற 
குழாய்‌ போன்ற இடம்‌ இருக்கிறது. 'த்ரஸ நாளிக்குள்‌ 
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தான்‌ நகரும்‌ உயிர்‌ வகைகள்‌ எல்லாம்‌ வாழ்கின்றன. 
அதற்கு வெளியே உள்ள உயிரினங்கள்‌ ஒரு பொறி 
- படைத்த நுண்ணுயிர்களே. உலகில்‌ நுண்ணுயிர்கள்‌ 
இல்லாத இடமே இல்லை. 


சர்வார்த்த சித்தி என்ற தேவ விமானத்திற்கு 
மேலேதான்‌ சித்தசிலை இருக்கிறது. சித்தியடைந்த 
உயிர்கள்‌ சித்தசிலைக்கு மேலுள்ள உலகின்‌ உச்சியை 
அடைகின்றனர்‌. சித்தி அடைந்த ஓவ்வொரு 
உயிரும்‌ தன்‌ கடைசி மனித உடலின்‌ அளவில்‌ 
சற்றுக்‌ குறைந்து இருக்கும்‌. அவற்றின்‌ உயரம்‌ 
வெவ்வேறானாலும்‌ எல்லா சித்தர்களின்‌ தலைகளும்‌ 
சம உயரத்திலேயே உலகுச்சியில்‌ இருக்கும்‌. 
அவர்களின்‌ உயரங்களின்‌ வேற்றுமை களுக்கேற்ப 
கால்‌ புறத்தலேயே வேறு பாடு காணப்படும்‌. 
உயர்வும்‌ தாழ்வுமாகிய நிலைகளுக்குக்‌ காரணமான 
கோத்திர கர்மம்‌ என்ற வினை நீக்கத்தினாலேயே 
சித்தர்கள்‌ லேசு பளுவின்மையாகிற அகுருலகு 
குணத்தை அடைகிறார்கள்‌. அவர்‌ இலேசாகவே 
இருந்தால்‌ உயிர்ப்‌ பரப்பு எல்லாம்‌ உலகுச்சியை 
அடைந்து வடிவில்‌ தட்டையாக விடுவார்‌. பளுவாக 
இருந்தால்‌ அவர்‌ உலகுச்சியை அடைய முடியாது. 
இத்த இரண்டு தன்மைகளும்‌ அற்ற நிலைமை 
இருப்பதால்‌ தான்‌ அவர்கள்‌ தங்களின்‌ கடைசி 
மனித உடல்‌ வடிவில்‌ அங்கே இருக்கிருர்கள்‌. 
பகவான்‌ பாகுபலியின்‌ உயரம்‌ 525 வில்‌. மகாவீரரின்‌ 
உயரம்‌ 7 முழம்‌. இதற்குள்‌ பிற சத்தர்களின்‌ 
உயரங்கள்‌ அடங்குகின்றன. 
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சித்தர்களெல்லாம்‌ அருவம்‌ அகையால்‌ 

அவர்கள்‌ விளக்குகள்‌ ஒளிபோல ஒருவரை ஒருவர்‌ 

ஊடுருவி தனி உரிமையுடன்‌ இமுப்பர்‌. 


ஐம்பூத்பத்தை அடுத்து இருக்கும்‌ தாதக 
கண்டம்‌ முதலானவையும்‌ நாம்‌ வாழ்பூமி போன்ற 
கோளங்களாகவும்‌ அவை ஒன்றையொன்று 
சூழ்ந்திருப்பதாகவும்‌ கூறப்படுகின்றன. அவை ஒன்றை 
யொன்று சுற்றி வரும்‌ பாதையாகக்‌ கருதிக்‌ 
கொண்டால்‌ இன்றைய வானியல்‌ கருத்துடன்‌ 
ஒத்துப்‌ போகிறது என்று ஆய்வாளர்கள்‌ சிலர்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. இவற்றை எல்லாம்‌ புரிந்து கொள்ள 
இன்றைய வானியலின்‌ அறிவு நமக்கு வேண்டும்‌. 
கோள்‌ என்ற சொல்‌ வட்டம்‌ என்றும்‌ கோளம்‌ 
என்றும்‌ பொருள்‌ படுகிறது. 


3. சரணானு யோகம்‌ 


சரணானு யோகம்‌ என்ற மூன்றாம்‌ வேதம்‌ 

ல்லற துறவறங்களை விளக்குவது. அருங்கலச்‌ 
சப்பு இல்லறத்தை முழுமையாக விளக்குஇறது. 
இந்நூலில்‌ உண்மை இறைவன்‌ நூல்‌ முதலியனவும்‌ 
நற்காட்சியின்‌ மாட்சியும்‌ நன்கு விளக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றன. இதுவே அச்சிடப்பட்டுள்ள ஜைன 
அற நூல்களில்‌ இன்று எளிதில்‌ கிடைப்பதாகும்‌. 
அதை நற்காட்சியர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ வாங்கிப்‌ 
படிக்க வேண்டும்‌. அதில்‌ கூறியுள்ளவாறு ஒழுகுதல்‌ 
ஒரு புறம்‌ இருக்கட்டும்‌. முதலில்‌ அதில்‌ கூறி 
இருப்பனவற்றை அறிந்து கொள்ள முற்படவேண்டும்‌. 
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இல்லற மானாலும்‌ துறவற மானாலும்‌ 
இரண்டும்‌ நற்காட்சி அடைந்த பிறகே அமைகிறது. 
துறவறமே விடுதலையை (வீடுபேற்றை) அளிப்பதால்‌ 
முதலில்‌ அனைவருக்கும்‌ துறவறமே விளக்கப்படம்‌ 
வேண்டும்‌. யாருக்குத்‌ துறவறம்‌ கடைப்பிடிக்க 
இயலவில்லையோ அவருக்கு இல்லறம்‌ கூறப்பட 
வேண்டும்‌ என்பது ஆன்றோர்‌ முடிபு. இதனால்‌ 
என்ன தெரிகிறது? துறவறத்தை மேற்கொள்ளும்‌ 
குறிக்கோளோடு கடைப்‌ பிடிக்கப்‌ படும்‌ இல்லறமே 
- இல்லறம்‌ என்று தெளிவுபடுகிறது. வீடுபேற்றுப்‌ 
பாதையில்‌ நற்காட்சியின்‌ இன்றியமை யாமையை 
வற்புறுத்துவன இவை என்று கூறலாம்‌. உண்மையான 
இறைவன்‌, நூல்‌, முனி மூன்றையும்‌ தெளிதல்‌ 
நற்காட்சியாகும்‌. அதனை அடைய அறு பொருள்‌ 
ஏழு தத்துவங்களை அறியும்‌ அறிவுவேண்டும்‌. 
அவை நான்காம்‌ வேதத்தில்‌ விளக்கப்படுகின்றன. 


இங்கு வடக்கிருத்தல்‌ கடைப்பிடித்து உயிர்‌ 
நீத்தலாயெ ஒழுக்கத்தின்‌ (சல்லே கனையின்‌) 
பயனைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 


இறுவாய்க்கண்‌ நூன்கும்‌ பெறுவம்‌ என்றுண்ணி 
மறுஆய நீக்கப்‌ படும்‌. 


வாழ்நாளின்‌ கடைசி காலத்தில்‌ அறிவு, 
காட்சி, இன்ப ஆற்றல்களாயெ ஆன்ம குணங்களைப்‌ 
பெறுவோம்‌ என்று எண்ணி, குற்றங்‌ கொண்ட 
நினைப்புகளை மனத்தை விட்டு நீக்கி விடவேண்டும்‌. 
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நிதானத்தோடு ஐந்து இறப்பும்‌ இன்றி முடித்தார்‌ 
பதானம்‌ அறுத்தார்‌ எனல்‌ 


பின்‌ தன்‌ நிலை இங்ஙனம்‌ இருத்தல்‌ 
வேண்டும்‌ என்ற நினைவுடன்‌ கூட ஐந்து அதி 
சாரங்களும்‌ இல்லாமல்‌ சல்லேகனை முடித்தவர்கள்‌ 
பஞ்ச பரியட்டங்களை அறுத்தவர்‌ அவர்‌. 


ஐந்து பரியட்டங்களில்‌ பிறவிப்பரியட்டம்‌ 
முதல்‌ வேதத்தில்‌ விளக்கப்பட்டது. ஒவ்வொரு 
பரியட்டமும்‌ முடிவிலாப்‌ பிறவிச்‌ சுழற்சி வகைகளை 
விளக்குவதாகும்‌. பஞ்ச பரியட்டங்களை அறுத்தவர்‌ 
என்பதால்‌ அந்நிலை மாறி விரைவில்‌ வீடுபேறடைவர்‌ 
என்று பொருள்‌. 


நற்காட்சியே வீடுபேற்றின்‌ முதற்படி. ஒருவர்‌ 
வடக்கிருத்தல்‌ நோற்பதால்‌ தான்‌ அடைந்ததுள்ள 
நற்காட்சியை இழந்துவிடாமல்‌ காப்பாற்றி 
மறுபிறப்பிற்கும்‌ கொண்டு செல்லுகிழுர்‌. அகவே 
இது 'பண்டித மரணம்‌' என்று கூறப்படுகிறது. 
மறுபடியும்‌ பிறக்காத வீடு பேற்றைத்‌ தரும்‌ 
இறப்பைப்‌ “பண்டித பண்டித மரணம்‌” எண்று 
கூறுவர்‌, நற்காட்சி இல்லாதவர்களும்‌ கூட 
சல்லேகனை இறப்பால்‌ நற்கதி அடைவர்‌. இது 
மகாபலன்‌ சரித்திரத்தால்‌ அறிய முடிகிறது. 


ஜினர்களும்‌ முனிவர்களும்‌ எல்லா உயிர்‌ 
கனிடத்தும்‌ அன்புடையவர்‌ ஆவர்‌. அண்மையில்‌ 
வீடுபேறடையாதவர்களுக்கும்‌ வீடு பேறே அடைய 
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முடியாதவர்களுக்கும்‌ கூட நன்மை அடையவழி 
கோறுவர்‌. விலங்கினங்களுக்கு நேரடியாக 
நன்மையைச்‌ செய்ய முடியாததால்‌ அவற்றிக்கு 
இரக்கம்‌ காட்டவும்‌ நமக்கு அறமுரைக்கிறார்கள்‌. 


ல்லறகத்தார்‌ நாள்‌ கடமைகள்‌: 
றத்தா ந 
(] ஜினர்‌ சித்தர்களின்‌ சிறப்பியற்றல்‌ 


(2 ஆசாரியார்‌ உபாத்தியாயர்‌ சாதுக்களின்‌ 
பக்தி 

(3) அறநூல்களைப்‌ படித்தல்‌, கேட்டல்‌, 
வினவல்‌, கூறல்‌ முதலியன 


(4) இல்லறத்தார்‌ ஒழுக்கம்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ 


(5) வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை இலாமையாகிற 
சமநிலை வகிக்க முயலுதலாகிய சாமா 
யிகம்‌ செய்தல்‌ 


(9 ஆகாரதானம்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்தல்‌ 
துறவறம்‌ 


யாருக்குப்‌ பிறவிச்‌ சுழற்சியில்‌ பெரும்‌ அச்சம்‌ 
தோன்றுகிறதோ அவர்‌ அதைக்‌ கடக்க எண்ணிச்‌ 
சுற்றத்தார்களுக்கு அறிவித்து அவர்களிடம்‌ விடை 
பெறுகிறார்‌. ஒரு முனிவரை அணுகி, தன்‌ அடை 
முதலியவற்றைத்‌ துறந்து, அவற்றின்‌ மீதுள்ள அகப்‌ 
பற்றையும்‌ துறந்து, துறவேற்று துறவியாகிறார்‌. துறவி 


ஆசர்ய்கள்‌ ப 


உயிர்களை ஓம்ப மயிற்‌ பிஞ்சத்தையும்‌, சுத்தி செய்து 
கொள்ள கமண்டலமும்‌, படித்தற்காக அரநூலும்‌ 
தவிர யாதொன்றையும்‌ வைத்துக்‌ கொள்வது 
இல்லை. அவர்‌ ஐம்பெரும்‌ நோன்புகளையும்‌ 
அவற்றுற்கு உறுதுணை அகயினவற்றையும்‌ உள்ளம்‌ 
மொழி உடல்‌ அடக்கங்களால்‌ ஒழுகுதல்‌, உற்ற 
நோய்‌ நோன்றல்‌. குற்றங்கள்‌ நேராமல்‌ காத்தல்‌, 
நேர்ந்த குற்றங்களுக்குக்‌ கழுவாய்‌ இயற்றல்‌, 
இறைவனை வாழ்த்தல்‌, வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை 
இலாமையாகிற சமநிலை வகிக்க உயிர்த்‌ தன்மையில்‌ 
தோய்தல்‌ முதலாகிய ஆறு தினசரி கடமைகளை 
ஆற்றுகிறார்‌. பன்னிரண்டு வகைத்‌ தவங்களைச்‌ 
செய்றொர்‌. இப்‌ பன்னிரண்டு தவங்களில்‌ தலை 
சிறந்தது தியான தவமாகும்‌. இதை அடையவே பிற 
பதினோரு தவங்களும்‌ மேற்கொள்ளப்‌ படுகின்றன. 
தியானம்‌ என்பது சிந்தனையே ஆகும்‌. வீடு 
பேற்றிற்கு உதவுவன நற்சிந்தனையாகிய தரு 
மத்தியானமும்‌ தூய சிந்தனையான சுக்கிலத்‌ 
தியானமுமே ஆகும்‌. 


நடைபெறும்‌ ஐந்தாம்‌ காலத்தில்‌ தூய 
சிந்தனையாகெ சுக்கிலத்‌ தியானம்‌ உண்டாகாது; 
வீடுபேறும்‌ அடைய முடியாது. பண்பு நிலைகளில்‌ 
ஏழாம்‌ பண்பு நிலை வரையே உயர முடியும்‌. அங்கு 
உயர்தர நற்சிந்தனையாகிய தருமத்‌ தியானமே 
உண்டாகும்‌. அது பற்றி இங்குச்‌ சிறிது விளக்கப்படும்‌. 


(0 ஜினர்‌ கட்டனைப்படி அற நூ ல்களில்‌ 
கூறப்பட்டுட தத்துவங்களைச்‌ சிந்தித்தல்‌ 
(ஆக்ஞாவிசயம்‌) 


26 அறம்‌ பரப்பிய 
(2 தன்னுடைய மற்றும்‌ பிறருடைய 
அறியாமை பற்றியும்‌ வினைகள்‌ நீங்கும்‌ வழிகளையும்‌ 
சிந்தித்தல்‌ (உபாயவிசயம்‌) 


(2) வினைகளின்‌ விளைவுகளைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிந்தித்தல்‌ (விபாக, விசயம்‌) 


(4 உலகின்‌ வடிவம்‌, உயிரின்‌ வடிவம்‌ 
அவற்றின்‌ இயற்கை முதலியவற்றைப்பற்றிச்‌ சிந்தித்தல்‌ 
(சமஸ்தான விசயம்‌) 


இதன்‌ கீழ்‌ மேலும்‌ பிண்டஸ்தம்‌, பதஸ்தம்‌, 
ரூபஸ்தம்‌ ரூபாத்தம்‌ என்ற நான்கு சிந்தனைகள்‌ 
கூறப்படுகின்றன. 


சிந்தனை செய்வோன்‌ இந்த நடு உலகளவுள்ள 
கடலையும்‌ அதன்‌ நடுவில்‌ ஜம்பூத்வீபம்‌ அளவுடைய 
1000 இதழ்களுடைய பொன்‌ வண்ணத்‌ தாமரை 
மலரையும்‌ அதன்‌ மீதுள்ள சிங்காதனத்தில்‌ தானே 
அமர்ந்து வினைகளை ஆழிக்கத்‌ தயாராக இருப்பதாக 
எண்ண வேண்டும்‌. இதற்கு :பார்தவிதாரணா” 
என்று பெயர்‌. பிறகு தன்‌ தொப்புள்‌ இடத்தில்‌ மேல்‌ 
நோக்கியுள்ள தாமரை மலரின்‌ இதழ்களில்‌ 
உயிரெழுத்துக்கள்‌. வரையப்‌ பட்டி ருப்பதிவிருந்து 
தன்‌ இதயத்தில்‌ இருக்கும்‌ கழ்‌ நோக்கி யுன்ள எட்டு 
வினைகளைக்‌ குறிப்பிடும்‌ எட்டு இதழுடைய 
தாமரை மலரை எரிப்பதாக எண்ண வேண்டும்‌. 
பிறகு அந்தத்த வெளியே பரவித்‌ தன்‌ உடலையும்‌ 
தன்‌ தொப்புளிடத்தில்‌ உள்ள தாமரையையும்‌ 
எரித்து விட்டுத்‌ தானே அடங்கியதாகவும்‌ எண்ண 
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வேண்டும்‌. இது “அக்னிதாரணா'. பிறகு அந்த யோகி 
பெரும்‌ புயற்‌ காற்று வீசித்‌ தன்‌ உடற்‌ சாம்பலை 
எல்லாம்‌ அடித்துக்‌ கொண்டு சென்று நீக்கி 
விட்டதாக எண்ண வேண்டும்‌. இது: பவன்‌ 
தாரணா” அடுத்து ஜல்தாரணா அதில்‌ அவன்‌ கனத்த 
மழை பெய்வதையும்‌ அம்மழை எஞ்சியுளள உடல்‌ 
எரிந்த சாம்பலையும்‌ கழுவித்‌ தூய்மைப்‌ 
படுத்தியாதாக எண்ண வேண்டும்‌. கடைசி 
'தத்வரூபவதி தாரணையில்‌' யோகி தன்‌ ஏழு 
தாதுக்களால்‌ இயன்ற உடல்‌ அற்றவனாக நிலா 
ஒளிபோன்று வரம்பில்‌ அறிவால்‌ ஒளிருபவனாக 
எண்ண வேண்டும்‌. இது 'பிண்டஸ்த தியானம்‌' 
ஆகும்‌. 


பதஸ்த தியானத்தில்‌ ஐம்பெரும்‌ குருக்களின்‌ 
மந்திரங்களை அரஹந்த ஸித்த முதலாகிய வற்றை 
சந்திக்க வேண்டும்‌. 


ரூபஸ்த தியானத்தில்‌ ஜினரை அவரின்‌ 
சமவசரணம்‌ முதலாகிய எல்லா மகிமை களுடனும்‌ 
சிந்திக்க வேண்டும்‌. 


ரூபாதித தியானத்தில்‌ உயிரை முழுதும்‌ 
உணர்வுத்‌ தன்மையனாகப்‌ பேரின்ப மயனாக 
தூய்மையாளனாக அருவியாகச்‌ சிந்திக்க வேண்டும்‌. 


அரஸமருவமகந்தம்‌ அவ்வத்தம்‌ சேதணா குண 
மஸத்தம்‌ 

காண அலிங்கக்கஹணணம்‌ ஜீவ மணித்‌ திட்ட 
ஸண்டாரை 


28 அறம்‌ பரப்பிய 


“பவ்வியனே! நீ உயிரை சுவையற்றதாக, 
நிறமற்றதாக, மணமற்றதாக, தொட்டுணர முடியாத 
-தாக, உணர்வுப்‌ பண்புடையதாக, ஒலிக்காததாக, 
எந்த அடையாளத்தைக்‌ கொண்டும்‌ அறிய 
முடியாததாக மற்றும்‌ குறிப்பிட்ட எந்த வடிவமும்‌ 
இல்லாததாக எண்ணி அறிவாயாக? 


சுருக்கமாக மெய்த்‌ துறவியின்‌ இலக்கணம்‌ 
இவ்வாறு கூறப்படுகிறது 


குற்றம்‌ விட்டார்‌ குத்தி மூன்றுடை யார்த்தி யீரந்தடினுஞ்‌ 

செற்றம்‌ விட்டார்‌ திருமேனி யெலலாம்‌ பெரு 

்‌ மாசுவிம்ம 

வற்ற விட்டார்வினை மாசுதிர்ப்‌ பார்பிண்டி வாமனல்லாற்‌ 

சுற்றம்‌ விட்டார்‌ திசை சூழ்துகி லார்நற்‌ தொழு 
தெய்வமே! 


4, திரவ்யானு யோகம்‌ 


மீண்டும்‌ துண்டுபட இயலாத $பம்றன்‌(0105, 
களின்‌ தொகுப்பான உருவப்‌ பொருளின்‌ 
ஆய்வினைத்‌ தொடங்கின அறிவியல்‌ வல்லு! ர்கள்‌ 
உருவப்பொருள்‌ இருக்க இடத்தின்‌ தேவையை 
உணர்ந்து இடம்தரும்‌ பொருளான SPACE என்ற 
ஆகாயப்‌ பொருளையும்‌, நாம்‌ நடமாட பாதை 
உதவுவது போல்‌ ஒளி, ரேடியோ, டெலிவிஷன்‌ 
முதலிய அலைகளின்‌ எல்லாப்‌ பக்கப்‌ படர்ச்சிக்குத்‌ 
துணைக்‌ காரணமாக ஈதர்‌ என்ற தருமப்‌ பொளையும்‌ 
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அவ்வாறே $ம்‌ றகர மற்றும்‌ அணுத்திரள்கள்‌ 
ஒன்றை யொன்று கூடி நிலைத்தற்குத்‌ துணைக்‌ 
காரணமாக  Electro-magnetic and gravitational field 
என்ற அதருமப்‌ பொருளையும்‌ உருவப்‌ பொருள்‌ 
களின்‌ மாற்றங்களுக்குத்‌ துணைக்‌ காரணமாக Rea 
ஙூ என்ற காலப்‌ பொருளையும்‌, அறிவிற்கு 116 
என்றழைக்கப்படும்‌ உயிரையும்‌ ஊகித்து அறிந்தனர்‌. 


அறிவியலார்கள்‌ ஈதர்‌ அதாவது தருமப்‌ 
பொருள்‌ நகராமல்‌ ஒரே இடத்தில்‌ நிலையாக 
நிற்கும்‌ பொருள்‌ என்பதையும்‌ அது வரம்புடை 
உலகம்‌ அமைந்திருக்க உதவுவதையும்‌ அறியாமல்‌ 
அதனது ஆற்றலை அளவை செய்ய முயன்று 
தோற்றனர்‌. அதனால்‌ எல்லா அருவப்‌ பொருள்களுள்‌ 
இருப்பை ஏற்காது கைவிட்டனர்‌. 


ஆனால்‌ இப்பொழுது மிக்க புகழ்படைத்த 
பால்‌ டைரக்‌ போன்றோர்‌ உலகம்‌ பரவிய ஈதர்‌ 
போன்ற பொருளின்‌ இருப்பைச்‌ சுட்டுகின்றனர்‌.. 


கையால்‌ துணைக்‌ காரணங்களாகிய 
SPACE, ETHER, FIELD, REAL TIME அதியவகைள்‌ 
இன்றி உலகம்‌ அமையாது என்றாகிறது. உலகம்‌ 
அமைந்திருப்பதால்‌ அவற்றின்‌ இருப்புப்‌ 
பெறப்படுகிறது. அருவப்‌ பொருளின்‌ இருப்பை 
ஏற்பதே போதுமானது உயிரின்‌ இருப்பையும்‌ 
ஏற்பதற்கு! உலகம்‌ வரம்புடையதா வரம்பற்றதா 
என்ற வினாவிற்கு ஐன்ஸ்டீன்‌ அவர்கள்‌ உலகம்‌ 
வரம்புடைய தென்றார்‌. ஐன்ஸ்டீன்‌ அவர்களுக்கு 


30 அறம்‌ பரப்பிய 


500 அண்டுகளுக்கு முன்‌ வாழ்ந்திருந்த வாமன 
முனிவர்‌ தம்‌ மேருமந்தர புராணத்தில்‌ வரம்புடைய 
உலகமே அமையும்‌ என்பதைக்‌ காட்டி 
விளக்கியிருக்றொர்‌. 


அளவதாம்‌ பொருள்‌ உலகத்துக்கு இல்லையேல்‌ 
அளவில்‌ ஆகாயத்தில்‌ அணுக்கணேடு உயிர்‌ 
அளவளாவின்றியே அகன்று போயபின்‌ 
உளவல கட்டு வீடு உலகத்‌ தோடுமே! 


இல்பொருளிலிருந்து ஒன்றும்‌ தோன்றா 
மையும்‌ அதாவது மண்ணின்றிப்‌ பானை 
அமையாமையும்‌, வரம்பில்லாக்‌ காலம்‌ கழிந்த 
பின்னரும்‌ பொருள்கள்‌ உள்ளமையால்‌ உள்ள 
யொருள்கள்‌ அழியாமையும்‌, பொருள்கள்‌ மற்றும்‌ 
உலகின்‌ தோற்றம்‌ அழிவின்மைகள்‌ வெளியாகின்றன. 
அதனால்‌ தான்‌ சீவக சிந்தாமணியின்‌ ஆசிரியரான 
திருத்தக்ககேவர்‌ “மூவா முதலா உலகம்‌' என்றார்‌. 


உலகில்‌ வரம்பில்லா எண்ணிக்கை கொண்ட 
உயிர்களும்‌ வரம்பில்லா எண்களிரண்டின்‌ பெருக்கல்‌ 
தொகைக்கு ஈடான உருவப்‌ பொருள்‌ பரமாணுக்‌. 
களும்‌, ஒரு தருமப்‌ பொருள்‌ ஒரு அதருமப்‌ பொருள்‌ 
ஒரு ஆகாயப்‌ பொருள்‌ மற்றும்‌ எண்ணிக்கை 
யில்லாத கால அணுக்களும்‌ இருக்கின்றன. 
அவ்வவற்றின்‌ எண்ணிக்‌ கையில்‌ ஏற்றமோ குறைவோ 
அடையாமல்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ இந்த அறுவகைப்‌ 
பொருள்களால்‌ இயன்றதே உலகம்‌! 
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பொருள்‌ என்றால்‌ என்ன? 


பொருளே ஆற்றல்‌, அற்றலே பொருள்‌. 
பொருள்‌ அல்லது ஆற்றலின்‌ இயற்கை ஓயாமல்‌ 
உருமாற்றங்களை அடைந்து செயல்‌ படுவதாகும்‌. 
அதனால்‌ பொதுப்‌ பண்பும்‌ ஒவ்வொரு பொருளின்‌ 
அற்றல்‌ மற்றும்‌ செயல்‌ வகைகளுக்குக்கேற்ப 
அமையும்‌ சிறப்புப்‌ பண்பும்‌ உடைமை 
வெளியாகின்றன. 


பொருள்‌ கணம்‌ கணம்‌ தோறும்‌ ஓயாமல்‌ 
உருவமாற்ற மடைந்து கொண்டே நீடித்‌ திருத்தலாகிய 
நிலை பேறும்‌ ((545121௦6) சுயமாற்றங்களை அடைந்து 
செயல்படும்‌ தன்மையும்‌ (யாஎt௦ாகிity) உருவ 
மாறுதலை அடைவதாகிய மாறுந்தன்மை (Change- 
த்ர) பயனுடைய செயலாற்றித்தன்‌ இருப்பைத்‌ 
தெரிவித்தலாகிய அறிவிக்‌ குரிய தன்மையும்‌ 
(Knowability) பரவி இருத்தலாகிய இடப்பரப்பும்‌ 
உடைமையும்‌ (றகர!) என்றென்றும்‌ தன்தன்மை 
யிலேயே இருத்தலாகிய மாறாத்தன்மையும்‌ 
4Unalterability) ஆகியவை எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ 
பொருந்தும்‌ பொதுப்பண்புகள்‌. 


சிறப்புப்‌ பண்புகள்‌ 

உணர்வாற்றலே உயிர்‌. உயிர்‌ செயல்படுவதால்‌ 
ஏற்படும்‌ உணர்வின்‌ வகை மாற்றல்களே அறிவு, 
காட்சி, இன்பம்‌, ஆற்றல்‌ நான்கும்‌. ஒவ்வொரு 


வருடைய அறிவிலும்‌ இன்பத்திலும்‌ வேற்றுமைகள்‌ 
இருப்பதே அப்பண்புகளின்‌ வரம்பில்லாத்‌ தரங்களை 
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அறிவிக்கின்றன. ஒவ்வொரு தரமும்‌ அப்பண்பின்‌ 
நிலையே அவதால்‌ உயிரின்‌ பண்புகள்‌ வரம்‌ 
-பில்லாதன அகின்றன. 


பொறிகளால்‌ அறியப்படும்‌. ஆற்றலே 
உருவப்பொருள்‌. அதன்‌ வகை மாற்றங்களே சுவை, 
ஒளி, ஊறு, நாற்றம்‌ நான்கும்‌ ஊற்றுப்‌ பண்பின்‌ 
வகைகளான “ஸ்நிக்தம்‌' 'ரூக்ஷம்‌' இரண்டும்‌ ஸ்நிக்த 
ரூக்ஷத்வகுண நிமித்தோ வித்யுத்‌ அதாவது ஸ்நிக்த 
ரூக்ஷங்களின்‌ கூட்டுறவின்‌ விளைவே மின்னல்‌ 
என்று பூல்யபாத அசாரியரால்‌ கூறப்படுவதால்‌ 
அவ்விரண்டும்‌ பாஸிடிவ்‌, நெகடிவ்‌ மின்னாற்றல்‌ 
வகைகளாகின்றன. 


பிற பொருள்களின்‌ சிறப்பாற்றல்‌ அதனதன்‌ 
துணைக்காரணமாகும்‌ தன்மையே அகும்‌. எடுத்துக்‌ 
காட்டாக இடம்‌ தரும்‌ ஆற்றலுடைய ஆகாயம்‌. 


அறம்‌: 


தம்மோ வத்துஸஹாவோ கமாதிபாவோய தய விஹோ 
தம்மோ 


ரயணத்தயம்‌ சதம்மோ ஜீவாணம்‌ ரக்கணம்‌, தம்மோ 


உயிரின்‌ இயற்கையே அறம்‌. உத்தமக்ஷ்மை 
முதலாகிய அதாவது பொறுமை, மென்மை, நேர்மை, 
வாய்மை, அவா இன்மை, ஒழுக்கம்‌, தவம்‌, கொடை, 
ஒன்றின்மை, மெய்ப்‌ பொருளில்‌ தோய்தல்‌ ஆகிய 
அறம்‌ (ஒழுக்கம்‌) பத்தும்‌ உயிரின்‌ இயற்கையே. 
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நற்காட்சி நல்லறிவு, நல்லொழுக்கம்‌ ஆகிய 
மும்மணிகளும்‌ உயிரின்‌ இயற்கையே. உயிர்களைக்‌ 
காத்தலும்‌ உயிரின்‌ இயற்கையே என்பதாம்‌. 


பொருள்களின்‌ மீது காமம்‌, வெகுளி 
மயக்கங்களை அடைதல்‌ உயிரின்‌ குற்றம்‌, உயிரின்‌ 
விகாரம்‌. அதன்‌ இயற்கை அது அல்ல. ஏனெனில்‌ 
அவை ஸவீடுபேறடைந்த உயிர்களிலும்‌ முற்றத்‌ 
துறந்தோர்களிடத்தும்‌ காணப்‌ படவில்லை. 


அகையால்‌ தூய உயிரின்‌ இயற்கையில்‌ 
ஒழுகுதலே அதாவது அறிவதிலும்‌ காண்பதிலுமே 
நிலைத்தலே அல்லது வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை 
இன்றி அறிவுக்காட்சிகளிலே நிலைத்தலே ஒழுக்கம்‌ 
ஆகும்‌. அதனால்‌ ஒழுக்கமும்‌ அறம்‌ என்றே 
கூறப்படுகிறது. 


இந்த அக ஒழுக்கமே வீடுபேற்றை அளிப்பது. 
அனால்‌ புற ஒழுக்கங்களாயெ உற்ற நோய்‌ 
போன்றலாகிய தவம்‌ ஒன்றின்மை முதலியன அச 
ஒழுக்கத்தை அடைய இன்றியமையாதன. ௮௧ 
ஒழுக்கத்தோடு கூடிய புற ஒழுக்கமே உபசார 
வழக்கின்படி புற ஒழுக்கம்‌ என்ற பெயர்‌ பெறுகிறது. 


இது காறும்‌ நான்கு வேதங்களைப்‌ பற்றி 
ஓரளவு தெரிந்து கொண்டோம்‌. இனி, இவற்றின்‌ 
விரிவை ஆசாரியர்‌ வாயிலாக அறிவோம்‌. 
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அறம்‌ பரப்பிய ஆசாரியர்கள்‌ 
அங்கம்‌, பூர்வம்‌ 


பிராம்மணமும்‌ சமணமும்‌ பாரத நாட்டின்‌ 
இரண்டு பண்பாடுகள்‌ ஆகும்‌. பிராம்மணம்‌ பிரம்ம 
வித்தையில்‌ ஈடுபாட்டைக்‌ காட்டும்‌ நெறி. உயிரைப்‌ 
பேரா இயற்கையில்‌ அடைவிக்கும்‌ _நெறி-வேண்டுதல்‌ 
வேண்டாமை போற்றும்‌ நடுவு நிலைநெறி-சமணம்‌ 
என்று வழங்கப்படுகிறது. 


சமண என்ற பாகதச்‌ சொல்‌ தமிழில்‌ 
சமணம்‌ என்று வழங்குகிறது. வடமொழியில்‌ 
“ஸ்ரமண” என்று வழங்குகிறது. ஸ்ரம' என்ற 
சொல்லுக்கு நோற்றல்‌- முயலுதல்‌ என்று பொருள்‌. 
வீடு பேறடைய உற்ற நோய்‌ நோற்றலை அது 
குறிக்கிறது. 


ஸமஸத்து பந்துவக்கோ ஸமஸுஹ 
துக்கோ பஸம்ஸ-ணிந்த ஸமோ 

ஸமலோட்ட கஞ்சணோ புண ஜீவிய 
மரணே ஸமோ ஸமணோ 


(யார்‌ பகைவர்‌ உறவினர்களிடை நடு நிலைமை 
போற்றுகறாரோ, இன்ப துன்பங்களில்‌ பொது 
நோக்கு காட்டுகிறாரோ, புகழ்ச்சி இகழ்ச்சிகளில்‌ 
வேற்றுமை இன்மை பாராட்டுகறாரோ, இரும்பையும்‌ 
பொன்னையும்‌ ஒன்றாகக்‌ கருதுகிறாரோ, 
வாழ்வையும்‌ இறப்பையும்‌ ஒன்று போல்‌ ஏற்கிறாரோ 
அவரே சமணர்‌ அவார்‌' என்பதாம்‌. 
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பொதுவாக, பேரா வியற்கை அடைய 
நோற்கையில்‌ தாமே வந்தடையும்‌ தெய்வீகப்‌ 
பேறுகளில்‌ விருப்போ அல்லது நோற்றலின்‌ போது 
ஏற்படும்‌ இடையூறுகளில்‌ வெறுப்போ அடையாத 
நடுவுநிலைமையாளனே சமணன்‌ எனலாம்‌. 
அச்சமண அருளாளர்கள்‌ அறம்‌ பரப்பிய வரலாற்றை 
இத்‌ தொடரில்‌ காணலாம்‌. 


பகவான்‌ மகாவீரர்‌ வரம்பில்‌ அறிவை 
(கேவல ஞானம்‌) பெற்று 30 ஆண்டுகள்‌ வரை 
அறவுரை ஆற்றி கி. மு. 527ல்‌ வீடு பேறடைந்தார்‌. 
அவர்தம்‌ அறவுரைகளைக்‌ கெளதம கணதரர்‌. 
சூத்திரங்களில்‌ அமைத்தார்‌. அவற்றின்‌ தொகுப்பே 
பன்னிரண்டு அங்கங்கள்‌ ஆகும்‌. 


அங்கம்‌ என்றால்‌ உறுப்பாகும்‌. எப்படி 
இரண்டு கைகள்‌, இரண்டு தோள்கள்‌ . (புயம்‌, 
இரண்டு கால்கள்‌ (பாதம்‌), இரண்டு தொடைகள்‌, 
ஒரு முதுகு, ஒரு வயிறு, ஒரு மார்பு, ஒரு தலை ஆகிய 
பன்னிரண்டு மனித உடலின்‌ சிறப்புறுப்புகளோ 
அவ்வாறே பன்னிரண்டு அங்கங்களும்‌ அறிவு 
உடலின்‌ சிறப்பு உறுப்புகள்‌ (அங்கங்கள்‌) ஆகும்‌. 
பன்னிரண்டு அங்கங்களாவன: 


1 ஆசாராங்கம்‌: துறவிகளின்‌ ஒழுக்கத்தை 
விரிவாகக்‌ கூறுறைது 


2. சூத்ரக்கிருதாங்கம்‌: இது பல்வகை 
அடக்கம்‌ துறவு ஒழுக்கத்தில்‌ குறை ஏற்பட்டால்‌ 


36 அறம்‌ பரப்பிய 


மேற்‌ கொள்ள வேண்டிய கழுவாய்‌ வகைகள்‌, 
சமண மற்றும்‌ பிற அறங்களின்‌ முடிவுகளையும்‌ 
விளக்குகிறது. 


3. ஸ்தானாங்கம்‌: “ஸ்தானம்‌” என்றால்‌ எண்‌ 
வரிசை. உயிரின்‌ பண்பு அறிவைப்‌ பொறுத்து 
ஒன்று; அறிவும்‌ காட்சியும்‌ கொண்டு இரண்டு; 
உயிர்‌ பயனுடை செயல்‌ ஆற்றுகையில்‌ அதில்‌ 
ஓயாமல்‌ ஏற்படும்‌ புதிய உருவத்‌ தோற்றமும்‌ பழைய 
நிலை அழிவும்‌ பொருளின்‌ நிலை பேற்றுத்‌ 
தன்மையும்‌ ஆகிய முக்கூட்டுத்‌ தன்மையால்‌ 
மூன்று; தேவ நரக மனித விலங்குப்‌ பிறவிகளை 
யொட்டி -நான்கு; (வினை) உதய நிலைமை (பாவம்‌), 
அடக்க நிலைமை, (முன்னிரண்டும்‌) கலந்த நிலைமை, 
அழிந்த நிலைமை மற்றும்‌ இயற்கை நிலைமைகளால்‌ 
ஐந்து முதலாகிய விளக்கங்களைக்‌ கூறுகிறது இது. 


4. ஸமவாயாங்கம்‌: இது பொருள்‌, இடம்‌, 
கால, நிலைமை வகையால்‌ பொருத்தத்தை விளக்கு 
-இறது. எடுத்துக்‌ காட்டாகப்‌ பொருள்‌ வகையால்‌ 
தருமப்‌ பொருள்‌, அதருமப்‌ பொருள்‌, உயிர்‌ எனவும்‌, 
இட வகையால்‌ ஒவ்வொன்றின்‌ பரப்பு உலகப்‌ 
பரப்பளவு எனவும்‌ விளக்குகிறது. 


ச. வியாக்யா பிரஜ்ஞப்தி அங்கம்‌: இஃது 
உயிர்‌ உயிரல்ல பொருள்களின்‌ தொடர்பை 6000 
வினா-விடைகளில்‌ விளக்குகிறது. 


6. ஞாத்ரு தர்மகதா அங்கம்‌ : இஃது 
தீர்த்தங்கரகளின்‌ அற விளக்கம்‌. கணதரர்களின்‌ 
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ஐயங்களின்‌ நீக்கம்‌ மற்றும்‌ பற்பல கதைகளை 
விளக்குகிறது. 


7. உபாஸகாத்யயன அங்கம்‌: இஃது 
ல்லறத்தை விரிவாகக்‌ கூறுகிறது. 
அ/கரது! 


8. அந்த கிருத தசா அங்கம்‌: இஃது 
ஒவ்வொரு தீர்த்தங்கரர்‌ காலத்திலும்‌ பொறுத்தற்கரிய 
மாபெரும்‌ கொடுமைகளைத்‌ தாங்கி நோற்று 
முக்தியடைந்த பத்துப்‌ பத்துத்‌ துறவிகளின்‌ கதை 
காளைக்‌ கூறுகிறது. 


9. அனுத்தரோப பாதிக தச அங்கம்‌: இஃது 
ஒவ்வொரு தீர்த்தங்கரர்‌ காலத்திலும்‌ மாபெரும்‌ 
கொடுமைகளைப்‌ பொறுத்து நோற்று விஜய 
சவைஜயந்த முதலான வானுல்‌ கெய்திய துறவிகளின்‌ 
கதைகளைக்‌ கூறுகிறது. 


70. பிரச்ன வியாகரண அங்கம்‌: (இது 
ஒருதலைக்‌ கருத்து ஒருமைக்‌ கொள்கை) வாதிகளின்‌ 
கொள்கைகளை மறுத்து அறு பொருள்கள்‌ ஏழு 
தத்துவங்கள்‌ முதலிய வற்றை நிலைநாட்டி நல்வினை 
தீவினைப்‌ பயன்‌ விளக்கக்‌ கதைகளையும்‌ கூறுகிறது. 


11. விபாகசூத்ர அங்கம்‌: நல்வினை தீவினை 
களால்‌ ஏற்படும்‌ விளைவுகளை விளக்குகிறது. 


12. திருட்டிவாத அங்கம்‌: இஃது பரிகர்மம்‌, 
சூத்திரம்‌, பிரதமானுயோகம்‌, பூர்வம்‌ மற்றும்‌ 
சூளிகை என்ற ஐந்து பிரிவுகளுடையது. 
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பரிகர்மம்‌: வான வியலும்‌ அண்ட வியலும்‌ 
ஆகும்‌. 

சூத்ரக்ருதம்‌: இது 368 “வகை ஏகாந்த 
சமயங்களை விளக்குகிறது. 


பிரதமானுயோகம்‌: இது 21 தீர்த்தங்கரர்கள்‌, 
72 சக்கரவர்த்திகள்‌, 9 பலதேவர்கள்‌, 9 வாசுதேவர்கள்‌, 
9 பிரதி வாசுதேவர்கள்‌ முதலியோரின்‌ கதைகளைக்‌ 
கூறுநறெது. 


சூலிகை: இது நீர்‌ மேல்‌ நடத்தல்‌ பூமியை 
ஊடுருவிச்‌ செல்லல்‌, மறைதல்‌, உருவ மாறுதல்‌ 
மற்றும்‌ வானில்‌ செல்லும்‌ வழி வகைகளைக்‌ 
கூறுகிறது. 


பூர்வம்‌ 14 வகை: 1. உத்பாத பூர்வம்‌ (உயிர்‌, 
உருவப்‌ பொருள்‌, காலம்‌ முதலிய) பொருள்களின்‌ 
செயலால்‌ விளையும்‌ (புதிய உருவம்‌) தோன்றல்‌, 
(பழைய உருவம்‌) அழிதல்‌, (பொருள்‌) நிலைத்தல்‌ 
அகிய முக்‌ கூறுபட்ட நிலைமைகளின்‌ விளக்க (5௭1- 
modification of substances) த்தைக்‌ கூறுகிறது. இப்பூர்வம்‌. 


2. அக்ராயணீ பூர்வம்‌: பொருள்களை 
விளக்க அவற்றின்‌ பண்புகளைக்‌ கூறவேண்டும்‌. 
அப்பண்புகளை ஒருங்கே ஒரே சொல்லால்‌ கூற 
இயலாது: ஒவ்வொன்றாகவே கூற இயலும்‌. 
(மொழிக்குரிய ஆற்றல்‌ அவ்வளவே) இம்முறைக்கு 
நய வாதம்‌' என்று பெயர்‌. பொருளின்‌ ஒரு 
பண்யைச்‌ சுட்டும்‌ போது பிற பண்புகளும்‌ 


ஆசாரியர்கள்‌ 39 


அப்பொருளில்‌ இருக்கின்றன என்பதைத்‌ தெளிவு 
படுத்த அப்‌ பண்பைச்‌ சுட்டும்‌ சொல்லுக்கு முன்‌ 
(ஸ்யாத்‌ ஒரு வகையால்‌' என்ற அடைமொழி 
தேவைப்படுகிறது. அடைமொழியோடு கூறாத நயம்‌ 
துர்நயம்‌ அகும்‌. இவற்றை இப்‌ பூர்வம்‌ விளக்கு 
வதுடன்‌ ஐந்து அத்திகாயங்கள்‌, அறு பொருள்கள்‌, 
ஏழு தத்துவங்கள்‌ முதலியவற்றையும்‌ விளக்குகிறது. 


3. விர்யானுவாத பூர்வம்‌: உயிரது ஆற்றல்‌ 
உயிரல்லது ஆற்றல்‌ முதலியன கூறுகின்றது இப்‌ 
பூர்வம்‌. 


4. அஸ்தி நாஸ்தி ப்ரவாத பூர்வம்‌: உயிர்ப்‌ 
பொருள்‌ தன்‌ பொருள்‌ வகையாலும்‌, தன்‌ இடப்‌ 
பரப்பாலும்‌, தன்‌ மாற்றத்தாலும்‌, தன்‌ நிலைத்தல்‌ 
தன்மையாலும்‌ உண்டு. பிற பொருளாளும்‌, பிற 
இடத்தாலும்‌, பிற மாற்றங்களாலும்‌ பிறவற்றின்‌ 
நிலைத்தல்‌ தன்மையாலும்‌ இல்லை. தன்‌ 
தன்மையால்‌ உண்டு, பிற - தன்மையால்‌ இல்லை 
என்று அடுத்தடுத்தும்‌, இவ்விரண்டையும்‌ ஒருங்கே 
(ஒரே சொல்லால்‌) உரைக்க இயலாமை முதலாகிய 
ஏழுவகையான விளக்கும்‌ முறைகளைக்‌ (சப்தபங்க) 
கூறுகிறது. இவ்வாறே பிற பொருள்களையும்‌ 
விளக்குகிறது. 


5, ஞான ப்ரவாத பூர்வம்‌: மதி அறிவு, சுருத 
அறிவு, அவதி அறிவு முதலான ஐவகை நல்லறிவு 
வகைளையும்‌ குமதி அறிவு, குசுருத அறிவு, குவவதி 
அறிவு ஆகிய மூன்று புல்லறிவு வகைகளையும்‌ 
விளக்குகிறது. 
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6. சத்ய ப்ரவாத பூர்வம்‌: பத்து வகை 
உண்மைப்‌ பேச்சுகளையும்‌ பலவகைப்‌ பொய்க்‌ 
கூற்றுகளையும்‌ மற்றும்‌ பன்னிரண்டு மொழிகளையும்‌ 
விளக்குகிறது. 


7. ஆத்மப்ரவாத பூர்வம்‌: உயிர்ப்‌ பொருளின்‌ 
உண்மையை நிலை நாட்டுறெது. 


8. கர்மப்ரவாத பூர்வம்‌: எட்டு வகை 
வினைகளின்‌ ஊற்று, கட்டு, செறிப்பு, உதிர்ப்புகளை 
விளக்குகிறது. 


9. ப்ரத்யாக்யான பூர்வம்‌: உயிர்‌ வதை 
ஏற்படும்‌ பொருள்களை விலக்கல்‌, பட்டினி கடத்தல்‌ 
வகை முதலான கூறுகிறது. 


10. வித்யானுவாத பூர்வம்‌: 200 நுண்கலை 
களையும்‌, 500 பெருங்கலைகளையும்‌ வித்தை 
களையும்‌ அடையும்‌ வகை, அரூடம்‌, சோதிடம்‌ 
முதலியவற்றை விளக்குகிறது. 


1. கல்யாணவாத பூர்வம்‌: கதிரவன்‌ இங்கள்‌ 
விண்மீன்களின்‌ இயக்கம்‌, அவற்றின்‌ விளைவாக 
ஏற்படும்‌ பயன்களை விளக்குகிறது. 


12. பிராணாவாத பூர்வம்‌: மருத்துவம்‌ உடற்‌ 
பாதுகாப்பு முதலியவற்றை விளக்குகிறது. 


13. கிரியவிசால பூர்வம்‌: காவியம்‌ இசைக்‌ 
கலைகளை விளக்குகிறது. 
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14. லோக பிந்து சார பூர்வம்‌: எட்டுவித 
உலக நடை முறைகளும்‌ வீடு பேறு மற்றும்‌ அதன்‌ 
பேரின்ப விளக்கமும்‌ கூறுகிறது. இந்‌ நூல்களின்‌ 
பரப்புப்‌ பல கோடி. பதங்களாகும்‌. பதம்‌ பொருள்‌ 
முடிந்த சொற்றொடரைக்‌ குறிக்கிறது. 


இவற்றுள்‌ அடக்கப்‌ படாத நூல்கள்‌ /4 
வகைகளாகும்‌. அவை: வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை 
பாகிற சம பாவனை விளக்கம்‌, 24 தீர்த்தங்கரர்களின்‌ 
வாழ்த்து, குற்றங்கடிதல்‌ முறை, அடக்க விதிகள்‌, 
பூசனை விதிகள்‌, துறவொழுக்கம்‌, உற்ற நோய்‌ 
நோன்றல்‌ வகை, துறவிகள்‌ பிறரிடம்‌ நடந்து 
கொள்ள வேண்டிய முறை, ஒதுறவளிக்கும்‌ முறை, 
தவறுகளை நீக்கும்‌ முறை குழுவாய்‌), வானவனாக 
இயற்ற வேண்டிய நோன்பு வகைகள்‌ முதலியன 
இவற்றில்‌ அடங்குகின்றன. 


மகாவீரருக்குப்‌ பின்‌... 


பகவான்‌ மகாவீரரின்‌ வழிவழி வந்த 
துறவரசர்கள்‌' இயற்றிய அறநரல்கள்‌ யாவும்‌, 
பன்னிரண்டாம்‌ அங்கத்தின்‌ ஐம்பெரும்‌ பிரிவுகளுள்‌ 
ஒன்றான பதினான்கு பூர்வங்களிவிருந்து திரட்டி. 
யபவைகளே ஆகும்‌. மற்ற பதினொரு அங்கங்கள்‌ 
முழுமையாகத்‌ திகம்பரர்களிடம்‌ இல்லை. ஆனால்‌ 
சுவேதாம்பர துறவரசர்களால்‌ ஐந்தாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
வரிவடிவில்‌ கொண்டுவரப்பட்ட பதினொரு 
அங்கங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதனால்‌ பன்னிரண்டு 
அங்கங்களும்‌ இருக்கின்றன என்பது மேல்‌ 
நாட்டறிஞர்‌ தம்‌ கருத்தாகும்‌. 
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பகவான்‌ மகாவீரர்‌ வீடு பேறடைந்த அதே 
நாளில்‌ கெளதம கணதரர்‌ வரம்பில்‌ அறிவைப்‌ 
பெற்று பன்னிரண்டு ஆண்டுகள்‌ அறவுரை அற்றி 
கி. மு. 55ல்‌ வீடு பேறடைந்தார்‌. 


அவர்‌ வீடு பேறடைந்த நாளன்றே சுதர்ம 
கணதரர்‌ வரம்பில்‌ அறிவராகி பன்னிரண்டு: 
அண்டுகள்‌ அறம்‌ விளக்கி வீடுபேறடைந்தார்‌. 


அவர்‌ வீடு பேறடைந்த நாளன்றே ஜம்பு 
சுவாமி வரம்பில்‌ அறிவு பெற்று முப்பத்தெட்டு 
அண்டுகள்‌ வரை அறம்‌ விளக்கிப்‌ பேராவியற்கை 
எய்தினார்‌. 


இவ்வாறு பகவான்‌ மகாவீரரின்‌ 
வீடுபேற்றிற்குப்‌ பிறகு அறுபத்துஇரண்டு ஆண்டுகள்‌ 
வரை இம்மூவரும்‌ அறம்‌ விளக்கினர்‌. 


அதற்குப்‌ பிறகு விட்ணு, நந்திமித்திரர்‌, 
அபராஜிதர்‌, கோவர்த்தனர்‌, பத்திரபாகு அகிய 
ஐவர்‌ நூறு ஆண்டுகள்‌ கெளதம கணதரர்‌ இயற்றிய 
பன்னிரண்டு அங்கங்களை முழுமையாக விளக்கி 
வந்தனர்‌. 


அவர்களுக்குப்‌ பின்‌ பன்னிரண்டு 
அங்கங்களில்‌ நான்கு பூர்வங்களைத்‌ தவிர்த்துப்‌ 
பிறவற்றைக்‌ கூறி வந்தவர்‌ தசபூர்வதரர்கள்‌ அவர்‌. 
அவர்கள்‌: விசாகாசாரியார்‌, புரோஷ்டிலர்‌ 
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க்ஷத்திரியர்‌, ஜயசேனர்‌, விஜயர்‌, புத்திலிங்கர்‌, 
தேவர்‌, தருமசேனர்‌, நாகசேனர்‌. சித்தார்த்தர்‌, 
த்ருதிஷேணர்‌ அவர்‌. 


அவர்களுக்குப்‌ பிறகு பதினொரு அங்கங்களை 
அறிந்தவர்‌ நஷத்திரர்‌, ஜயபாலர்‌, பாண்டவர்‌, 
துருதிசேனர்‌ மற்றும்‌ கம்சர்‌ ஆவர்‌. 


பத்து, ஒன்பது, எட்டு அங்கம்‌ அறிந்தவர்‌ 
சுபத்திரர்‌, யசோபத்திரர்‌ (இரண்டாம்‌ பத்திரபாகு, 
லோகாசார்யர்‌ அவர்‌. 


லோகா சார்யர்‌ கி. பி. 38 வரை அறம்‌ 
விளக்கினார்‌. அவருக்குப்பின்‌ வந்தவர்கள்‌ 
அசாரங்கம்‌ ஒன்றையும்‌ 12ஆம்‌ அங்கத்தில்‌ சில 
பகுதிகளையுமே அறிந்திருந்தனர்‌. 


க. மு. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்திருந்த 
குணதரர்‌ என்பவருக்கு ஐந்தாம்‌ பூர்வத்தின்‌ 'பேஜ்ஐ 
தோஸ்‌ பாகுடத்தின்‌ அறிவு இருந்தது. அவர்‌ 
அவ்வறிவை மறையாமற்‌ பாதுகாக்க 180 பாகத 
சூத்திர காதைகளால்‌, தீக்காட்சி, தீயொழுக்கம்‌ 
மயக்க வினைகளின்‌ ஊற்று, கட்டு, செறிப்பு, 
உதிர்ப்பு வகைகளைக்‌ கரணலப்திகளோடு விளக்கிக்‌ 
கசாயபாகுடம்‌ என்ற நூலை இயற்றினார்‌. அதில்‌ 
காணப்படும்‌ 53 மிகை சூத்திரக்‌ காதைகள்‌ அவர்தம்‌ 
மாணவத்‌ துறவிகளின்‌ இணைப்பு (இடைச்செருகல்‌) 
எனக்‌ கருதப்படுகிறது. யதிவிருடபரின்‌ சூர்ணி 
-சூத்திரம்‌ மேற்கூறிய மிகை காதைகளை விளக்கா 
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-ததைச்‌ சான்றாகக்‌ காட்டித்‌ தம்‌ கருத்துக்கு அரண்‌ 
செய்கின்றனர்‌. க. பி. 9ம்‌ நூற்றாண்டில்‌ சூர்ணி 
சூத்திரங்களின்‌ எண்‌ ணிக்கை 7009 ஆகும்‌. இவற்றின்‌ 
உரையாக 60000 வடமொழிச்‌ செய்யுள்‌ கொண்டு 
வீரசேனரும்‌ ஜினசேனரும்‌ இயற்றிய ஜெய தவளம்‌ 
திகழ்கிறது. 


லோகாசாரியரை அடுத்து, ஒரு அங்கம்‌ 
அறிந்த துறவரசர்களாக அர்கத்பலி, மாகநந்து, 
தரசேனர்‌, புஷ்பதந்தர்‌ பூதபலி அகியோர்‌ 
திகழ்கின்றனர்‌. இவர்களுள்‌ தரசேனர்‌ கி. பி. 106 
வரை வாழ்ந்தவர்‌. இவர்‌ அக்ராயணீய பூர்வத்தில்‌ 
வரும்‌ “மகா கம்மப்பயடி' பாகுடம்‌ அறிந்தவர்‌. 
அதை நூலாக வடித்துப்‌ பாதுகாக்க இரண்டு 
மாணவத்‌ துறவிகளைத்‌ தன்னிடம்‌ அனுப்பி 
வைக்குமாறு மகிமா நகரத்தில்‌ கூடிய தென்னாட்டுத்‌ 
துறவரசர்‌ குழுக்களின்‌ கூட்டத்திற்குச்‌ செய்தி 
விடுத்தார்‌. அவர்களும்‌ ஆய்ந்து தேர்ந்து இரண்டு 
சிறந்த மாணவத்‌ துறவிகளான புட்பதந்தரையும்‌ 
பூதபலியையும்‌ அனுப்பினர்‌. அவர்கள்‌ தரசேனர்‌ 
தவமியற்றி வந்த கிர்நார்மலைக்‌ குகையை அடைத்து 
அவரிடம்‌ கற்றனர்‌. 


பின்னர்‌ புட்பதந்தர்‌ வனவாசி நாட்டிற்கும்‌ 
பூதபலி தென்‌ மதுரைக்கும்‌ திரும்பினர்‌. 


புட்பதந்தர்‌ 177 பாகத சூத்திரங்களை இயற்றி 
குல்லகன்‌ ஜிநபாலிதனுக்குக்‌ கற்பித்து அவனை 
மதுரையிலிருக்கும்‌ பூதபலியிடம்‌ அனுப்பினார்‌. 
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அவர்‌ ஆறு அதிகாரங்களில்‌ (காண்டம்‌) நூலை 
இயற்றி ஆனித்‌ திங்கள்‌ பஞ்சமியன்று பூசித்தார்‌. 


புட்பதந்தரின்‌ 117 சூத்திரங்களுடன்‌ 5 
காண்டங்கள்‌ 6000 சூத்திரங்கள்‌ ஆகும்‌. இவற்றில்‌ 
உயிர்‌, பிறவி வகைகள்‌, பண்பு நிலைகள்‌, யார்‌ யார்‌ 
எவ்வித வினைகளை அடைவர்‌, பயன்‌ நுகர்‌ அளவு, 
வினைத்‌ திரள்களின்‌ அளவு முதலியன 
விளக்கப்படுகின்றன. அறாவது காண்டத்தில்‌ 
வினை வகைகள்‌, அவை நிலைத்திருக்கும்‌ (செயல்‌ 
படுதல்‌ உள்பட) காலம்‌, பயன்‌ தரும்‌ வினை 
அணுத்திரள்களின்‌ எண்ணிக்கை ஆகியவை 
விரிவாகக்‌ கூறப்படுகின்றன. சூத்திரங்களின்‌ 
எண்ணிக்கை 40,000 என்று கூறப்படுகிறது. முதல்‌ 
ஐந்து காண்டங்களுக்கு 9ஆம்‌ காற்றாண்டில்‌ 
வாழ்ந்திருந்த வீரசேனர்‌ 72,000 செய்யுள்‌ கொண்ட 
பாகத சமஸ்கிருதம்‌ கலந்த மணிப்பிரவாள நடையில்‌ 
தவளம்‌ என்ற பெயரால்‌ உரை வகுத்துள்ளார்‌. 
இதற்கு முன்னரும்‌ சிலர்‌ உரைகள்‌ இயற்றிய 
வரலாறு கூறப்படுகிறது. அறாவது காண்டம்‌ 
மகாபந்தம்‌ என்றும்‌ மகா தவனம்‌ என்றும்‌ 
கூறப்படுகிறது. இந்த ஆறு காண்டமும்‌ சேர்ந்தது 
“ஷட்‌ கண்டாகமம்‌' ஆகும்‌. இதை ஜின பாலிதன்‌ 
புட்பதந்தரிடம்‌ சேர்ப்பிக்கும்‌ செயல்‌ 
முடிவடைந்ததால்‌ மகிழ்ச்சியுற்று அவரும்‌ “ஜேஷ்ட 
பஞ்சமி' யன்று பூசித்தார்‌. அந்நானே இன்றும்‌ “சுருத 
பஞ்சமி' என்று கொண்டாடப்படுகிறது. 

ஆசாரியர்கள்‌ சிறந்த நாடுகளிலும்‌ 
நற்குடிகளிலும்‌ பிறந்து தூய வாழ்க்கை நடத்திய 
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வர்கள்‌; துறவொழுக்க உயர்வால்‌ துறவோர்‌ குழுத்‌ 
தலைவரானவர்கள்‌; பதிநான்கு வித்தைகளிலும்‌ 
நூல்‌ இயற்றுவதிலும்‌ தேர்ச்சி பெற்றவர்கள்‌; 
மேருமலை போன்று கலக்க மற்றவர்கள்‌; வீரமுடை 
யவர்கள்‌; சிங்கம்‌ போன்று அச்சமில்லா தவர்கள்‌; 
அமைதியே உருவாக உடையவர்கள்‌; அகப்பற்று 
புறப்பற்றுகளை அறவே நீக்கியவர்கள்‌; ஐவகை 
ஒழுக்கங்களைக்‌ குறையின்றி ஒழுகுபவர்கள்‌; பிற 
துறவிகளையும்‌ ஒழுகச்‌ செய்பவர்கள்‌; தம்‌ உயிர்‌ 
நினைப்பிலே மிகுந்த ஈடுபாடுடையவர்கள்‌; அறவுரை 
ஆற்றுபவர்கள்‌; மற்றும்‌ துறவளிப்பவர்கள்‌. 


ததாஹி மூல தந்த்ரஸ்ய 
கர்த்தா தீர்த்தங்கர: ஸ்வயம்‌ 
ததோ அப்யுத்தர தந்த்ரஸ்ய 
கெளதமாக்யா கணாக்‌ ராணி: 
உத்த ரோத்தர தந்த்ரஸ்ய 
கர்த்தாரோ பஹவ: கிராமத்‌ 
ப்ராமண ம்தே அபி ந 
ஸர்வே சர்வக்ஞோக்த்‌ யனுவாதின:1 


இவற்றால்‌ நாம்‌ அறிவது வாலறிவன்‌ 
அறவுரையையே கணதரர்‌ ஆசாரியார்‌ முதலியோர்‌ 
விளக்கினர்‌. தாமாக ஏதொன்றையும்‌ புதிதாகக்‌ 
கூறவில்லை என்பதாம்‌. 


ஜம்பு சுவாமிக்குப்‌ பின்‌ சுதகேவலிகள்‌ ஐவர்‌ 
(விஷ்ணு, நந்திமித்திரர்‌, அபராஜிதர்‌, கோவர்த்தனர்‌, 
பத்திர பாகு, பத்துப்‌ பூர்வங்கள்‌ வரை அறிந்த 
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விசாகாசாரியார்‌ முதலிய பதினோருபேர்கள்‌; 11 
அங்கங்களை அறிந்த நக்ஷத்திரர்‌ முதலாகிய ஐவர்‌, 
தல அங்கங்களையே அறிந்த சுபத்திரர்‌ முதலிய 
நால்வர்‌. ஒரே அங்கம்‌ உணர்ந்த ஐவர்‌ (அர்ஹத்‌ 
பலி) மாக நந்தி, தரசேனர்‌, புஷ்பதந்தர்‌, பூதபலி 
அகியோர்‌ 621 ஆண்டுகள்‌ வரை அறவுரை 
ஆற்றினர்‌. பூதபலியோடு மகாவீரர்‌ விடுபேறடைந்து 
683 ஆண்டுகள்‌ முடிந்தன. 


ஜம்பு சுவாமிக்குப்‌ பிறகு திகம்பர சுவேதாம்பர 
குருபரம்பரை மாறுபட்டு மறுபடியும்‌ பத்திரபாகு 
சுதகேவலி காலத்து இணைகிறது. அதனால்‌ 
பத்திரபாகு சுதகேவலிகள்‌ இருதரப்பினரின்‌ 
மதிப்பையும்‌ பெற்றவர்‌ என்பது அறியப்படுகிறது. 
அவருக்குப்‌ பிறகு மறுபடியும்‌ இரண்டும்‌ முற்றிலு 
மாகப்‌ பிரிந்து தனித்தனியாகி விடுகின்றன. திகம்பர 
குருகுலம்‌ பத்திரபாகு சுதகேவலிகளை முதன்மை 
யாகக்‌ கொண்டிருக்கிறது. திகம்பர குருகுலம்‌ மூல 
சங்கம்‌ என்ற பெயர்‌ தாங்கிற்று. தேவ, சேன, தேசீய 
முதலிய ஏழு கணங்களும்‌ மூல சங்கத்தின்‌ 
உட்பிரிவுகளே. 


திகம்பர சுவேதாம்பர பிரிவினைக்குப்‌ பின்‌ 
70 அண்டுகள்‌ கடந்த பிறகு இரண்டையும்‌ ஒன்று 
பிணைக்கும்‌ நோக்கத்தோடு யாப்பனீய சங்கம்‌ 
தோன்றிற்று. இது கர்னாடக தமிழ்‌ நாடுகளின்‌ 
தொண்டு. இதில்‌ பல சிறந்த அசாரியார்கள்‌ 
தோன்றி பல சிறந்த நூல்களை இயற்றியுள்ளார்கள்‌. 
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பல ஆசாரியர்கள்‌ காலம்‌ வரை அங்க பூர்வ 
சுத அறிவு ஒலிவடிவிலேயே குரு மாணவ 
தலைமுறை வழியாகப்‌ பரப்பப்பட்டு வந்தது. 
அதன்‌ விளைவாக சுத அறிவு பெரும்பாலும்‌ 
மறைவுற்றது. குணதர ஆச்சாரியார்‌ மேலும்‌ சுத 
அறிவு குன்றாமல்‌ காக்க வரிவடிவில்‌ முதல்‌ 
முதலில்‌ எழுதினார்‌. 


1. பூமலிய சோகி னீழற்‌ 

பொலிந்த வெம்மடிகள்‌ முன்னாள்‌ 

ஏம மா முத னூல்‌ சொல்லக்‌ 
கணதரரியன்ற பாவாற்‌ 

றாமொரு வழிநூல்‌ சொல்லச்‌ 
சார்பநூல்‌ பிறருஞ்‌ சொல்ல 

தோமிலா மூன்று நூலுந்‌ 
துவமெனவு தித்தவன்றே (சூடாமணி 

நிகண்டு) 


மேற்கூறிய வடிமொழிப்‌ பாக்களின்‌ கருத்தும்‌ 
இதுவே. 


கல்யாண்‌ முனி 


இகந்தர்‌ (அலெக்ஸான்டர்‌) சிந்து நதியைக்‌ 
கடந்து தட்சசீலத்தை நெருங்கிய பொழுது காடுகளில்‌ 
பல இகம்பர முனிகள்‌ இருப்பதைக்‌ கண்டார்‌. 
அவர்‌ ஆசாரியர்‌ தெளலாமஸ்‌ (திருதிசேன்‌) 
என்பவரைச்‌ சார்ந்து தன்‌ நாட்டில்‌ அறவுரை ஆற்ற 


திகம்பரமுனிவர்‌ ஒருவரைத்‌ தன்னுடன்‌ அனுப்புமாறு 
வேண்டினார்‌. அத்‌ துறவோர்‌ குழுவில்‌ இருந்த 
கல்யாண்‌ முனிகள்‌ அதை ஏற்று, சிகந்தர்‌ தன்‌ தாய்‌ 
நாட்டிற்குத்‌ திரும்பிச்‌ சென்ற பொழுது, அவர்‌ 
கூடவே சென்றார்‌. வழியில்‌ பாபிலோனில்‌ சிகந்தர்‌ 
நோய்வாய்ப்பட்டார்‌. கல்யாண்‌ முனிகளிடம்‌ 
அறவுரை கேட்டு உடலை நீத்தார்‌. சிகந்தர்‌ 
முன்னரே இட்ட கட்டளைப்படி அவரது தனபதி 
கல்யாண்‌ முனிகளை ஏதென்ஸ்‌ நகருக்கு அழைத்துச்‌ 
சென்றார்‌, அங்குக்‌ கல்யாண்‌ முனிவர்‌ பல 
அண்டுகள்‌ வரை அறவுரை அற்றி அகவை 
முடிவுற்று உடலை நீத்தார்‌. மன்னர்களுக்கு 
அளிக்கப்படும்‌ பெரும்‌ சிறப்பு களுடன்‌ கல்யாண்‌ 
முனிவரின்‌ உடல்‌ எரிக்கப்பட்டது. பின்னர்‌ 
கல்யாண்‌ முனிவரின்‌ அடிச்சுவடிகளின்‌ சின்னம்‌ 
ஒரு பாறைமீது பொறிக்கப்பட்டது. இவ்வாறு 
புளுடார்க்‌ எழுதிய புராதன இந்தியா நூலில்‌ 
கூறப்பட்டி ருக்கிறது. 


குணதரர்‌ 
குருகுலப்‌ பட்டியலில்‌ இவர்‌ பெயர்‌ காணப்‌ 
படவில்லை.  அருகத்பலி ஏற்படுத்திய துறவோர்‌ 
குழுப்‌ பிரிவுகளில்‌ ஒன்று குணதரர்‌ பிரிவு என்று 


கூறுப்படுகிறது. குணதரர்‌ இ. மு. இரண்டாம்‌ 
நூற்றாண்டைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 


இவர்‌ ஞானப்பிரவாத பூர்வத்தின்‌ பத்தாவது 
அதிகாரம்‌ மூன்றாம்‌ பிரிவின்‌ பேஜ்ஐ தோஸ' 
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பாகுடத்தை கற்றறிந்தவர்‌. 'பேஜ்ஜ என்றால்‌ அவா 
*தோஸ' என்றால்‌ வெகுளி. மயக்க வினையின்‌ 
உட்பிரிவுகளான காம வெகுளிகளே பிறவிக்கடலில்‌ 
உழலும்‌ உயிர்களின்‌ பெரும்‌ பகைவர்‌. காம வெகுளி 
மயக்கங்கள்‌ உண்டாதல்‌, அவற்றின்‌ விளைவான 
வினைக்கட்டு, வினைக்கட்டை அடக்கல்‌, அழித்தல்‌ 
மற்றும்‌ புதியவினை செறிப்பு வகை முதலியவற்றைப்‌ 
பற்றி 180 பாகத மொழி நூற்பா காதைகளில்‌ 
விளக்கி இருக்கிறார்‌. 


இவரது நூல்‌ பெஜ்ஐ தேஸே பாகுடம்‌ 
என்றும்‌ கஷாய பாகுடம்‌ என்றும்‌ அழைக்கப்‌ 
படுகிறது. இந்‌ நூலுக்கு மேலும்‌ விளக்கம்‌ தரும்‌ 
வகையில்‌ 53 நூற்பாக்களை இயற்றினார்‌. நூற்பாவில்‌ 
பொருள்‌ செறிவு, குறைந்த எழுத்துக்கள்‌, ஐயமின்மை, 
(கொள்கைத்‌ துணிவு, பயனுடைக்‌ கருத்து, மேன்மை, 
குற்றம்‌ இன்மை, உண்மை ஆகிய நூற்பாத்‌ 
தன்மைகள்‌ இருக்கின்றன. இவரது நூலுக்கு சூர்ணி 
சூத்திரங்கள்‌ 6000மும்‌ எழுதப்படா திருந்தால்‌ 
புரிந்து கொள்ளுவது அரிது. இவரே நூற்பா 
இயற்றும்‌ வழி வகுத்தவர்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
இவற்றால்‌ இவர்‌ சுருங்கக்‌ கூறுதலில்‌ வல்லுனர்‌ 
என்பது பெறப்படுகிறது. இவர்‌ அறத்தின்‌ மேலுள்ள 
அன்பு மேலீட்டாலும்‌ மேலும்‌ சுதஅறிவு 
குன்றிவிடாமற்‌ காக்கவும்‌ வரிவடிவம்‌ தந்தார்‌. 
இதுவே முதல்‌ முதல்‌ வரிவடிவில்‌ வந்த சுத 
நூலாகும்‌. குணதரர்‌ கஷாயபாகுடத்தை இயற்றி 
ஆர்யமன்க்ஷ்‌ மற்றும்‌ நாகஹஸ்தி முனிகளுக்குக்‌ 
கற்பித்தார்‌. 


ஆசாரியர்கள்‌ 51 | 


கஷாய பாகுடமே ஆசார்ய குந்த குந்தரின்‌ 
நூல்களுக்கு அடிப்படை என்று சமய சார நூலின்‌ 
இந்தி உரையாசிரியரான ஜெயசந்திரர்‌ தன்‌ உரை 
முன்னுரையில்‌ குறிப்பிட்டுள்ளார்கள்‌. 


குந்த குந்தாசாரியார்‌ 


மங்கலம்‌ பகவான்‌ வீரோ 
மங்கலம்‌ கெளதமோ கணீ 

மங்கலம்‌ குந்தகுந்தார்யோ 
ஜைனதர்மோஸ்து மங்கலம்‌ 


“மங்கலம்‌' என்ற வடமொழிச்‌ சொல்‌ தீவினை 
நீக்கத்தை அல்லது நன்மை: விளைவைக்‌ 
குறிப்பிடுகிறது. பகவான்‌ மகாவீரரையும்‌ கெளதம 
கணதரரையும்‌ அடுத்துக்‌ குந்த குந்தாசாரியாரையும்‌ 
நன்மைக்குக்‌ காரணமாக ஏற்று, ஒவ்வொரு 
நற்செயல்கள்‌ இயற்றப்படும்‌ முன்‌ போற்றப்படுதலே 
குந்தகுந்தரின்‌ பெருமைக்குச்‌ சான்றாகும்‌. 


கஷாய பாகுடமும்‌, ஷட்கண்டாகமமும்‌' 
உயிரும்‌ உயிரல்லதும்‌ இணைந்து நிற்கையில்‌ ஏற்படும்‌ 
மாற்றங்களான 'குணஸ்தானம்‌, 'மார்கணா ஸ்தானம்‌”, 
காமம்‌, வெகுளி, மயக்கம்‌ முதலியவற்றை விளக்குவன. 
வீடுபேறடைந்த உயிர்களுக்கு இவை கிடையாது 
என்று கூறுவதோடு அவை நின்றுவிடுகின்றன. தாய 
உயிர்த்‌ தன்மையில்‌ இடைவிடாது ஓழுகுதலே 
அவா நீங்கித்‌ தூய்மை எய்தி வீடுபேறு அடையும்‌ 
வழியாகும்‌. அதனால்‌ தூய உயிரின்‌ தன்மைகளை 
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விளக்கிய குந்த குந்தரே வீடுபேறடைவதற்குச்‌ சிறந்த 
வழிகாட்டி ஆனார்‌. அதனால்தான்‌ பகவான்‌ 
மகாவீரரின்‌ அறஉரைகேட்டு அதை நூற்பா வடிவில்‌ 
அமைத்த கெளதம கணதரருக்குப்பின்‌ அவர்‌ 
போற்றப்படுகிறார்‌. 


குந்தகுந்தர்‌ மூல சங்கத்தைச்‌ சார்ந்தவர்‌. 
அவருக்குப்பின்‌ வந்த குரு பரம்பரையினர்‌ தங்களைக்‌ 
குந்தகுந்தர்‌ வழியினர்‌ என்று கூறிப்‌ பெருமை 
கொள்கின்றனர்‌. அவர்காலம்‌ முதல்‌ நூற்றாண்டு 
என்று வரலாற்று அறிஞர்‌ பலர்‌ கருதுகின்றனர்‌. 


தென்னாட்டைச்‌ சார்ந்த குண்டக்கல்‌ அருகில்‌ 
இருக்கும்‌ கெளண்டகுந்தபுரத்தில்‌ பிறந்தவர்‌. அவரது 
தந்‌ைத பெயர்‌ கர்மண்டு. தாயார்‌ பெயர்‌ சிரீமது, 
துறவு ஏற்கையில்‌ பத்மநந்தி என்று அழைக்கப்பட்டார்‌ 
என்று தோன்றுகிறது. பின்னர்‌, தான்‌ பிறந்த ஊரின்‌ 
பெயராலேயே குந்தகுந்தர்‌ என்று அழைக்கப்பட்டார்‌. 
அவரது குரு ஜினசந்திரர்‌. அவருக்கு ஏலாசாரியார்‌, 
*வக்ரக்‌ கிரீவர்‌', “இருத்த பிஞ்சர்‌' என்ற பெயர்களும்‌ 
வழங்கின. 


“குந்தகுந்தர்‌ மந்தர சுவாமிகளிடமிருந்து 
தூய உயிர்த்‌ தன்மைகளை அறிந்து அதைப்‌ பரப்பி 
யிராவிட்டால்‌ துறவிகள்‌ எங்கிருந்து நல்லறிவைப்‌ 
பெற முடியும்‌? என்று 10ஆம்‌ நூற்றாண்டைச்‌ 
சார்ந்த தேவசேனர்‌ தம்‌ நூலான சர்ரித்திர 
சாரத்தில்‌ குறிப்பிட்‌ டுள்ளார்‌. இது அவர்‌ விதேகம்‌ 
சென்ற செய்தியை வெளியிடுகிறது. 
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குந்தகுந்தரது நூல்கள்‌ செளரசேனி பாகத்‌ 
மொழியில்‌ இயற்றப்பட்டவை. அவர்‌ இயற்றிய 
நூல்கள்‌ பஞ்சாஸ்திகாயம்‌, பிரவசன சாரம்‌, சமய 
சாரம்‌, நியம சாரம்‌, பாரஸ அனுவேக்கா, எட்டுப்‌ 
பாகுடங்கள்‌ மற்றும்‌ பக்திகள்‌. 


நற்காட்சிக்குப்‌ பொருளான உயிர்‌ உயிரல்ல 
வற்றையும்‌ விளக்கி வீடுபேற்றின்‌ வழியைக்‌ கூறுவன 
பிரவசன சாரம்‌ பஞ்சாஸ்திகாயம்‌ மற்றும்‌ நியமசாரம்‌. 
பல பொருள்களின்‌ தனித்‌ தனித்‌ தன்மைகளை 
அறிந்து தான்‌ ஏற்க வேண்டிய பொருளைக்‌ குறிக்‌ 
கொண்டு பிற பொருள்களை நீக்கி விடுதல்‌ 
பகுத்தறிவு (பேத விஞ்ஞானம்‌) எனப்படும்‌. 
சமயசாரம்‌ அதற்கு வழி காட்டியாகித்‌ தன்‌ உயிர்த்‌ 
தன்மையிலேயே இடைவிடாது ஒழுகும்‌ வழிகளைக்‌ 
கூறுகிறது. குறைந்த அறிவாற்றல்‌ உடையவர்களுக்கு 
இவற்றை விளக்குவன எட்டு பாகுடங்கள்‌. 


யதி விருஷபர்‌ 


இவர்‌ குணதராசாரியாரின்‌ கஷாய பாகுடம்‌்‌ 
நூலுக்கு: விரிவுரையாக 'சூர்ணி சூத்திரம்‌: என்ற 
நூலை எழுதியவர்‌. இவர்‌ எழுதிய மற்றொரு நூல்‌ 
'திலோய பண்ணத்தி அகும்‌. 


இந்திர நந்திகள்‌ தம்‌ நூல்‌ 'சுருதாவதாரத்தில்‌” 
சூர்ணி சூத்திரங்களின்‌ எண்ணிக்கையை 6000 
என்று குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ ஐய தவனத்தில்‌ 
காணப்படும்‌ குறிப்புகளின்படி சூத்திரங்களின்‌ 
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எண்ணிக்கை 7009 அகின்றது. திலோய 
பண்ணத்தியின்‌ கடைசி காதையில்‌ யதிவிருஷபர்‌ 
சூர்ணி சூத்திரங்களின்‌ எண்ணிக்கையை 8000 
என்று குறிப்பிட்டி ௬க்கிறார்‌. 


பகவானது “திவ்ய தொனி! யிலிருந்து வரும்‌ 
சொற்கள்‌ பீஜபதம்‌ அல்லது வேர்ச்சொற்கள்‌ என்று 
கூறப்படுகின்றன. அந்த வேர்ச்‌ சொற்களை 
விளக்குவன சூர்ணி சொற்கள்‌ . என்று கூறப்‌ 
-படுகின்றன. அச்‌ சொற்களால்‌ இயன்ற சூத்திரம்‌ 
சூர்ணி சூத்திரம்‌ எனப்படுகிறது., யதி விருஷபர்‌ 
தனக்குமுன்‌ இருந்த பல குருபரம்பரையினர்‌ 
கருத்துக்களை எல்லாம்‌ தொகுத்து அவற்றைப்‌ 
்‌ பயன்படுத்தி சூர்ணி சூத்திரம்‌ இயற்றினார்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. 


யதி விருஷபரது மற்றொரு நூலாகிய “திலோய 
பண்ணத்தி' மூவுலக அமைப்பு, அளவு, ஏறுகாலம்‌ 
(உவசர்ப்பணி) இறங்கு காலங்களை (அவசர்ப்பணி) 
விளக்குகிறது. அத்துடன்‌ அற விளக்கமும்‌ புராணமும்‌ 
பாரத நாட்டின்‌ சரித்திரக்‌ குறிப்புகளும்‌ அந்‌ நூலுள்‌ 
இடம்‌ பெறுகின்றன. 


யதி விருஷபர்‌ குந்தகுந்தாசாரியாருக்குப்‌ 
பின்னும்‌ பூஜ்ய பாதாசாரியாருக்கு முன்னும்‌ 
வாழ்ந்தவர்‌. அவரை இ. பி, இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டு 
அராகச்‌ சிலர்‌ கூறுவர்‌. 


உச்சாரணாசாரியார்‌ 


சூர்ணி சூத்திரத்தின்‌ ஒலிப்புமுறை மற்றும்‌ 
விரிவுரை ஆற்றும்‌ வகைகளை யதி விருஷபரிடம்‌ 
கற்றறிந்த உச்சாரணாசாரியார்‌ யதி விருஷபரின்‌ சம 
காலத்தவர்‌ அல்லது கி. பி. மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டி 
னராகக்‌ கருதப்படுகிறார்‌. 


உச்சாரணாசாரியார்‌ பற்றி ஓயதவளம்‌ 
உரையில்‌ பல இடங்களில்‌ குறிப்புகள்‌ வருகின்றன. 
சூத்திர காதைகளை எழுதிய அசாரியார்கள்‌ தம்‌ 
சிறந்த மாணவர்களுக்கு அவற்றை ஓலித்து விளக்கும்‌ 
முறைகளைக்‌ கற்பித்து வந்தனர்‌. குருபரம்பரைகளால்‌ 
பரப்பப்பட்டு வந்தது சூத்திர காதைகளின்‌ ஒலிப்பு 
முறை. தூய்மை கருதிப்‌ பலகாலம்வரை உச்சாரணா 
சாரியார்களின்‌ பரம்பரை நடைபெற்று வந்ததாக 
அறியப்படுகிறது. உச்சாரணாசாரியார்களும்‌ அவற்றை 
நிறைவேற்றி வந்தனர்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 


வப்பதேவாசாரியார்‌ 


சுபநந்தி ரவிநந்தி அடிகளின்‌ மாணவர்‌ 
வப்பதேவாசாரியார்‌. அவர்‌ 68005 பாகதமொழி 
காதைகளில்‌ ஷட்கண்டாகமம்‌' மற்றும்‌ கஷாய 
பாகுடத்திற்கு உரை வகுத்தார்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
மேற்கோள்களாக தவளம்‌ ஜயதவளம்‌ உரைகளில்‌ 
இடம்பெறும்‌ காதைகளைத்‌ தவிர வேறு நூல்கள்‌ 
இடைக்கவில்லை. உரை மேற்கோளாக வருகின்ற 
காதைகளிலிருந்தே அவரது நூற்புலமை அறியப்‌ 
படுகிறது. மறைந்துபோன உரை நூல்களில்‌ 
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இவருடைய உரையும்‌ ஒன்றாகும்‌. இவருடைய 
காலம்‌ இ.பி. 5 அல்லது ஆறாம்‌ நூற்றாண்டு என்று 
கூறப்படுகிறது. 


ஆசாரியார்‌ வட்டகேர்‌ 


மூலாசாரத்தின்‌ அசிரியர்‌ குந்தகுந்தாசாரியார்‌ 
என்பது சிலர்‌ கருத்து. அனால்‌, 11ஆம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
மூலாசாரத்திற்கு உரை எழுதிய வசுநந்தி ஆசாரியர்‌ 
வட்டகேர்‌ ஆசாரியாரை நூல்‌ அசிரியராகக்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. 


மூலாசாரம்‌ முனிவர்கள்‌ ஒழுக்கத்தைப்‌ பாகத 
மொழியில்‌ விரிவாகக்‌ கூறும்‌ நூல்‌. அந்நூல்‌ 12 
அதிகாரங்களும்‌ /252 காதைகளும்‌ கொண்டுள்ளது. 
அதில்‌ காணப்படும்‌ சில காதைகள்‌ சுவேதாம்பரரது 
'தசவேகாலிக' காதைகளோடு ஏறத்தாழ ஒத்துக்‌ 
காணப்படுகின்றன. அவை சுவேதாம்பரர்‌ திகம்பரர்‌ 
பிரிவினைக்கும்‌ முற்பட்ட காலத்தைச்‌ சார்ந்த 
பழைய காதைகள்‌ என்றும்‌ இரு பிரிவினராலும்‌ 
போற்றப்பட்டவை என்றும்‌ சிலர்‌ கருதுகின்றனர்‌. 


வட்டகேர்‌ ஆசாரியாரின்‌ பெயர்‌ எந்தக்‌ 
குருபரம்பரைப்‌ பட்டியலிலும்‌ சாணப்படவில்லை. 
இவர்‌ எழுதிய வேறு நூல்கள்‌ இருப்பதாகவும்‌ 
தெரியவில்லை. அதனால்‌ இவர்‌ தம்‌ காலத்தை 
அறிய முடியவில்லை. அனால்‌ இவரது நூல்‌ 
மிகப்பழைய நூல்‌ என்பது அதன்‌ இலக்கிய 
அமைப்பைக்‌ கொண்டு அறிய முடிகிறது என்பர்‌. 


ஆசாரியர்கள்‌ 57 
ஆசாரியார்‌ சிவார்யர்‌ 


பகவதி அராதனை' துறவொழுக்கத்தைக்‌ 
கூறும்‌ மிகச்சிறந்த நூல்‌. சிவார்யர்‌ என்ற பெயரில்‌ 
வரும்‌ ஆர்யர்‌ பட்டப்பெயர்‌ என்றும்‌ இவரது 
பெயர்‌ சிவநதழ்தி, சிவகுப்து, சிவகோடி., அிவபூதி 


என்றும்‌ பலர்‌ பலவகை யாகக்‌ கூறுவர்‌. 


அதிபுராண அசிரியர்‌ ஜினசேனாசாரியார்‌, 
“நற்காட்சி, நல்லறிவு, நல்லொழுக்கம்‌, நற்றவம்‌ அகிய 
நான்கின்‌ வழிபாட்டை (ஆராதனைகளை/விளக்கி, 
உயிர்கள்‌ வீடு பேறடைந்து இன்பம்‌ அடைய 
வழிகாட்டிய சிவகோடி ஆசாரியார்‌ நம்மைக்‌ 
காப்பாராக” என்று போற்றி இருக்கிறார்‌. இதனால்‌ 
மேற்கூறிய நான்கு வழிபாடுகளை விளக்கும்‌ 'பகவதி 
அராதனை” யின்‌ ஆசிரியர்‌ சிவகோடி ஆசாரியார்‌ 
என்பது விளங்குகிறது. 


கர்ண பரம்பரையாக வழங்கும்‌ சமந்த 
பத்திராசாரியாரின்‌ மாணவரான காஞ்சி மன்னர்‌ 
சிவகோடி அல்லர்‌ இவர்‌, ஏனெனில்‌ அத்‌ நூலின்‌ 
கடைசியில்‌ உள்ள மாணவர்‌ போற்றவில்‌ (பிரஸ்ஸ்தி) 
இவரது குருக்களாக ஜினநந்தி, சர்வகுப்தர்‌, 
மித்திரநந்தி அசாரியார்களே கூறப்பட்டுள்ளார்கள்‌. 


565-566. ம்‌ காதைகளில்‌ கூறப்படும்‌ 
துறவொழுக்கம்‌ திகம்பர முனிகள்‌ ஒழுக்கத்துடன்‌ 
மாறுபடுகிறது. இந்நூலுள்‌ 428 ம்‌ காதையில்‌ 
சுவேதாம்பரர்களது நூல்களான 'ஆசாரங்கம்‌', 
“ஷீதகல்பம்‌' குறிப்பிடப்பட்டிருக்‌ கின்றன. இந்நூலின்‌ 
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பழைய உரையாசிரியரான அபராஜித சூரிகள்‌ 
சுவேதாம்பரர்‌ அவார்‌. சிவார்யர்‌ கையில்‌ உணவு 
ஏற்பவர்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளதால்‌ திகம்பரத்‌ 
துறவி என்று அறியமுடிகிறது. அதனால்‌ இவர்‌ 
நூலை அதிகமாகத்‌ திகம்பரர்களே போற்று கின்றனர்‌. 
இக்காரணங்களால்‌ இவர்‌ யாப்பனீய சங்கத்தினர்‌ 
என்பது பெறப்படுகிறது. 


இந்நூலின்‌ 40 அதிகாரத்தில்‌ முனிவர்களின்‌ 
இறந்த உடல்கள்‌ விலங்கு பறவைகளுக்கு உணவாக 
காட்டின்‌ ஒருபுறத்திலே விடப்பட்டன என்று வரும்‌ 
செய்தி இதன்‌ பழைமையை உணர்த்துகிறது என்பர்‌. 


கல்ப சூத்திரம்‌ என்ற நூலில்‌ காணப்படும்‌ 
குருபரம்பரைப்‌ பட்டியலில்‌ சிவபூதி என்பவர்‌ குறிப்‌ 
பிடப்பட்டுள்ளார்‌. அவர்‌ வீர நிர்வாண அண்டு 
609க்கூப்‌ பின்‌ திகம்பர சங்கத்தைத்‌ துவக்கினார்‌ 
என்று டாக்டர்‌ ஈராலால்‌ எழுதுகிறார்‌. அதனால்‌ 
நூல்‌ கி.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டைச்‌ சார்ந்தது என்பது 
அவர்‌ கருத்து, 


இந்நூலில்‌ 40 அதிகாரங்களும்‌ 2166 
காதைகளும்‌ இருக்கின்றன. இந்நூலில்‌ வழிபடத்‌- 
தக்கவை (ஆராதனைக்‌ குரியவை நற்காட்௪, நல்லறிவு, 
நல்லொழுக்கமாகிய மும்மணிகள்‌, வழிபடுபவன்‌ 
வீடுபேறடையும்‌ வாய்ப்‌ புடைய தூய உள்ளத்தினன்‌. 
எந்த வழிகளால்‌ மும்மணிகளை அடைய முடியுமோ 
அது வழிபாடு, வானுலக இன்பமும்‌ வீடுபேறும்‌ 
வழிபாட்டின்‌ பயன்கள்‌ என்ற நான்கும்‌ விளக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. 
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இதில்‌ புற ஒழுக்கமும்‌ அக ஒழுக்கமும்‌ 
விரிவாக விளக்கப்பட்டிருக்கின்றன. வடக்கிருத்தல்‌ 
அல்லது சல்லேகனை வகைகளை விளக்க எழுந்த 


தூலே இது. 


இந்நூலில்‌ சிறந்த உவமைகளோடு கருத்துக்கள்‌ 
விளக்கப்படுகின்றன. எடுத்துக்காட்டாக, “எப்படி 
சாதிக்குதிரை வெகு வேகமாக ஓடுகிறதோ அப்படியே 
நாக்கும்‌ சுவைக்காக வெகு வேகமாக ஓடுகிறது” 
என்றும்‌ “மானிடனாய்ப்‌ பிறந்தும்‌ அறத்தைக்‌ 
கடைப்பிடிக்காமல்‌ பொறி இன்பங்களிலே தோய்தல்‌, 
உயர்ந்த மணிகள்‌ கிடைக்கும்‌ மணித்‌ தீவிற்குச்‌ 
சென்றும்‌ விறகு பொறுக்குவதை ஓக்கும்‌” என்றும்‌ 
வருவன காண்க. 


கிருத்தபிச்சாசாரியார்‌ 


இருத்தபிச்சாசாரியார்‌ இயற்றிய நூல்‌ 
தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌' ஒன்றே. இவரை 'உமாசுவாமி' 
என்றும்‌, 'உமாசுவாதி' என்றும்‌ அழைப்பர்‌. 


வாலறிவன்‌ கூறிய அறத்தையே தாங்கள்‌ 
எழுதி வருவதால்‌ எந்த அசாரியாரும்‌ தம்‌ நூலில்‌ 
தம்‌ பெயரைக்‌ குறிப்பதில்லை. தத்துவார்த்த சூத்திரத்‌ 
இற்கு உரை எழுதிய ஆசாரியார்‌ பூஜ்யபாதரும்‌ கூட 
நூலாசிரியரின்‌ பெயரைக்‌ குறிப்பிடவில்லை. மேலும்‌ 
அவர்‌ தாம்‌ இயற்றிய 'சர்வார்த்த சித்தி' உரையிலோ 
அல்லது “சமாதிசதகம்‌” 'இஷ்டோபதேசம்‌' அகிய 
நூல்களிலோ தம்‌ பெயரையும்‌ குறிப்பிடவில்லை. 
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ஆசாரியார்‌ அகளங்கரும்‌ தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌ 
நூலாசிரியர்‌ பெயரைக்‌ குறிப்பிடவில்லை. 


ஒன்பதாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ “ஷட்கண்டாகமத்‌ 
-இற்குத்‌ 'தவளம்‌' என்ற பெயரால்‌ உரை எழுதியவர்‌ 
வீரசேனா சாரியார்‌. அவர்‌ தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌ 
ஐந்தாம்‌ அத்தியாயம்‌. 22ஆம்‌ சூத்திரத்தைத்‌ தம்‌ 
“தவளம்‌' உரையில்‌ மேற்கோளாகக்‌ காட்டி 
இருக்கிறார்‌. அங்கு அவர்‌ “தஹ கித்தபிஞ்சாயிரப்‌ 
பயாஸித தச்சத்தே ஸுத்தே வி வர்த்தனா 
பரிணாமக்கிரியர: பரத்வா பரத்வே சகாலஸ்ய, இதி 
தவ்வ காலோ பரூவிதோ” என்று எழுதி, தத்துவார்த்த 
சூத்திரம்‌ இயற்றியவர்‌ 'கிருத்தபிச்சாசாரியர்‌' என்று 
குறிப்பிடுகிறார்‌. ஆசாரியார்‌ வித்தியானந்தியும்‌ 
கிருத்தபிச்சாசாரியாரே தத்துவார்த்த சூத்திரத்தின்‌ 
ஆசிரியர்‌ என்று குறிப்பிட்டுள்ளார்‌. _. சிரவண 
யெனிகுளம்‌ கல்வெட்டுகளில்‌ த த்துவார்த்த சூத்திர 
அசிரியர்‌ பெயர்‌ கிருத்தபிச்சர்‌, உமாசுவாதி என்று 
கூறப்பட்டிருக்கின்றது. 


வாசக உமாசுவாதி என்பவர்‌ தத்துவார்த்‌ 
தாதிகம பாஷ்யம்‌” என்ற பெயரால்‌ தத்துவார்த்த 
சூத்திரத்திற்கு ஒர்‌ உரை எழுதி உள்ளார்‌. சிலர்‌ 
அவரையே தத்துவார்த்த சூத்திர நூலாசிரியர்‌ 
என்று கூறுகிறார்கள்‌. அனால்‌ சிலர்‌ “பாஷ்யம்‌” 
பூஜ்யபாதாசாரியாரின்‌ “சர்வார்த்தசித்தி” உரைக்குப்‌ 
பின்னரே எழுதப்பட்டது என்று கருதுவர்‌. அதற்குச்‌ 
சான்றாகப்‌ பாஷ்யத்தில்‌ 'மதிக்ருதயோர்‌ -நிபந்து: 
ஸர்வத்ரவ்யேஷ்வஸர்வ பர்யா யேஷு' என்ற 
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சூத்திரம்‌ தலைப்பில்‌ தரப்பட்டி.ருந்த போதிலும்‌ 
உரையில்‌ 'ஸர்வ' என்ற சொல்‌ விடப்பட்டு 
சர்வார்த்த சித்தி! உரையின்‌ பாடம்‌ போன்றே 
கொள்ளப்பட்டி ருக்கிறது என்கின்றனர்‌. இக்காரணத்‌ 
-தால்‌ தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌ நூலாசிரியர்‌ வேறு 
'பாஷ்யக்காரர்‌' வேறு என்பதோடு கூடப்‌ 
பாஷ்யக்காரர்‌ பூல்யபாத சாரியாருக்குக்‌ காலத்தால்‌ 
பிற்பட்டவர்‌ என்பது பெறப்படுகிறது என்பர்‌. 


நந்தி சங்கம்‌ குருபரம்பரைப்‌ பட்டியல்படி 
குந்த குந்தாசாரியாருக்கு அடுத்துக்‌ கிருத்தபிச்சர்‌ 
பெயர்‌ வருகிறது. அதனால்‌ டாக்டர்‌ AN.உபாத்யே 
அவர்கள்‌ கிருத்த பிச்சரை கி.பி. இரண்டாம்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ இருந்தவர்‌ என்று கூறி இருக்கிறார்‌. 
தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌, குந்த குந்தசாரியாரின்‌ 
நூல்களான நியமசாரம்‌, பிரவசனசாரம்‌, பஞ்சாஸ்தி 
காயம்‌ முதலியவற்றின்‌ கருத்துக்களைத்‌ தழுவி 
இருக்கிறது என்று கூறப்படுகிறது. 


தத்துவார்த்த சூத்திர நூலின்‌ தலைசிறந்த 
உரைகள்‌ யபா வாரம்‌ 
த்தி |ல்லது சர்வார்த்த சித்து. அகளங்கா 
-சாரியாரின்‌ “தத்துவார்த்த வார்த்திகம்‌”, 
வித்தியானந்திகளின “தத்துவார்த்த சுலோகவார்த்‌ 
திகம்‌ அகிய மூன்றும்‌ அகும்‌. இம்‌ மூன்று 
உரைகளும்‌ தத்துவார்த்தம்‌' என்றே நூலைக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன. அதனால்‌ சூத்திரத்தால்‌ இயன்ற 
அந்நூல்‌ தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌ என்று பிற்காலத்தில்‌ 
வழங்கப்பட்டு வருகிறது என்று கருதப்படுகிறது. 
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இந்நூலில்‌ ஜைன அறத்தின்‌ அடிப்படைக்‌ ' 
கொள்கைகள்‌ விளக்கப்படுகின்றன. இதில்‌ 10 
அத்தியா யங்களும்‌, 357 சூத்திரங்களும்‌ இருக்கின்றன. 
கரணானு யோகம்‌, சரணானு யோகம்‌ திரவ்யானு 
-யோகம்‌ மூன்றும்‌ இந்நூலில்‌ அடங்கி விடுகின்றன. 
இதன்‌ மற்றொரு பெருமை இது திகம்பரர்‌ 
சுவேதாம்பரர்‌ ஆகிய இரு பிரிவினராலும்‌ 
போற்றப்படுவது அகும்‌. சுவேதாம்பர ஆசாரியர்‌ 
களும்‌ இதற்கு உரை எழுதி இருக்கின்றனர்‌. 
'தத்துவார்தாதிகம பாஷ்யம்‌' அவர்தம்‌ உரை அகும்‌. 


இந்நூல்‌ ஜைன அறத்தின்‌ பிழிவு (சாரம்‌) 
ஆகையால்‌ இதை ஒரு முறை படித்தால்‌ ஒரு 
உபவாசம்‌ இருப்பதின்‌ பயன்‌ கிடைக்கும்‌ “என்று 
கூறப்பட்டி ருக்கிறது. ராவ்பகதூர்‌ J... ஜைன்‌ இதை 
ஜைனரது “பைபிள்‌ என்று பொருத்தமாகக்‌ கூறினார்‌. 


பகவான்‌ மகாவீரர்‌, மக்களின்‌ மொழியான 
பாகத மொழியிலேயே அறம்‌ விளக்கினார்‌. பின்னர்‌ 
வந்த ஆசாரியர்களும்‌ அதையே பின்‌ பற்றினர்‌. தம்‌ 
நூல்களைப்‌ பாகத மொழியிலேயே இயற்றினர்‌. 
பிற்காலத்தில்‌ வடமொழி மிக்க உயர்ந்த இடத்தைப்‌ 
பெற்றதால்‌ முதல்‌ முதலாக கிருத்தபிச்சாசாரியாரே 
ஜைன அறத்தை வடமொழிச்‌ சூத்திரங்களில்‌ 
எழுதினார்‌. அதற்குப்‌ பின்னரே ஜைன 
ஆசாரியார்கள்‌ வட மொழியில்‌ இலக்கிய இலக்கண 
நூல்களையும்‌ அற நூல்களையும்‌ இயற்றி வந்தனர்‌. 
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முதல்‌ அதிகாரத்தில்‌ நற்காட்சி, நல்லறிவு, 
நல்லொழுக்கம்‌ மூன்றும்‌ இணைந்ததே வீடுபேற்றின்‌ 
வழியாகும்‌ என்று கூறி உயிர்‌, உயிரல்லது, ஊற்று, 
கட்டு, செறிப்பு, உதிர்ப்ப, வீடு அகிய ஏழு 
தத்துவங்களைத்‌ - தேறுதலே நற்காட்சி என்றார்‌. 
அவற்றை ஐயம்‌ திரிபு அற அறிந்த அறிவே நல்லறிவு 
என்றார்‌. வீடுபேற்று வழியில்‌ நீக்க வேண்டியவை 
எவை அடைய வேண்டியவை எவை என்பனவற்றை 
ஏழு தத்துவங்களே விளக்குவதால்‌ அவற்றை 
அறியும்‌ அறிவே சிறப்புடையது என்றார்‌. 


உயிர்ப்‌ பொருளைப்‌ பற்றி நான்கு 
அதிகாரங்களிலும்‌ உயிரில்‌ பொருள்களைப்‌ பற்றி 
ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்திலும்‌ கூறி ஏழாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
ஊற்று பற்றியும்‌, எட்டாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ கட்டு 
பற்றியும்‌, ஒன்பதாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ செறிப்பு உதிர்ப்பு 
பற்றியும்‌ பத்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ வீட்டையும்‌ 
விளக்கியுள்ளார்‌. 


“மோஷ  மார்கஸ்ய்‌ என்று துவங்கும்‌ 
தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌ இறை வணக்கத்திற்கு 
பூஜ்யபாதர்‌ உரை எழுதாதற்குக்‌ காரணம்‌ அவரும்‌ 
அதையே தன்‌ இறை வணக்கமாகக்‌ கொண்டதே 
என்ற கருத்து நிலவுகிறது. 


சுவாமி குமாரர்‌ 


காலத்தால்‌ சுவாமிகுமாரர்‌ கிருத்தபிச்சா 
சாரியாருக்கும்‌ பிற்பட்டவராகக்‌ கருதப்படுவதால்‌, 
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இவர்‌ இ.பி. மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்திருந்த 
-வராகக்‌ கருதப்படுகிறார்‌. 


இவர்‌ இயற்றிய ஒரே நூல்‌ கார்த்தி 
கேயானுப்பிரகைஷ' அகும்‌. இதில்‌ 489 பாகதமொழிக்‌ 
காதைகள்‌ இருக்கின்றன. 


இவர்‌, நூலின்‌ முடிவில்‌, நூலை 
“அனுப்பிரேகைை' என்றும்‌, தன்‌ பெயரைச்‌ சுவாமி 
குமாரர்‌ என்றும்‌, ஜினரின்‌ அறத்தைப்‌ பரப்பவும்‌ 
தன்‌ மனத்தை ஒரு நிலைப்படுத்தவும்‌ நூலை 
எழுதியதாகவும்‌ குறிப்பிட்டி ருக்கிறார்‌. 


தூலின்‌ முடிவில்‌ கூறியுள்ள கடவுள்‌ 
வாழ்த்தில்‌, திருமணம்‌ செய்து கொள்ளாமலே 
தவம்‌ இயற்றி, வாலறிவு பெற்று, அறம்‌ விளக்க, 
வீடுபேறடைந்த தீர்த்தங்கரர்‌ ஐவர்‌ (வாசுபூஜ்யர்‌, 
மல்லிநாதர்‌, நேமிநாதர்‌, பார்சுவதாதர்‌, மகாவீரர்‌) 
போற்றப்படுவதிலிருந்து இவர்‌ திருமணம்‌ 
கொள்ளாமல்‌ இளமையிலேயே துறவு 
மேற்கொண்டார்‌ என்று உய்த்கணரமுடி.நெது. 


இவர்‌ நூலுக்கு வடமொழியில்‌ உரை எழுதிய, 
18ஆம்‌ நூற்றாண்டைச்‌ சார்ந்த சுபசந்திரரே இவரைக்‌ 
கார்த்திகேய முனிவர்‌ என்றும்‌, இவரது நூலை 
“கார்த்தி கேயானுப்‌ பிரேக்‌” என்றும்‌ 
குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. 


கார்த்திகேய முனிவர்‌, மன்னன்‌ அக்னி 
என்பானின்‌ மகனாவார்‌. இவரது உடன்பிறந்தாளை 
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மணந்த 'ரோகெட்ட' நகர மன்னன்‌ கெளஞ்சனால்‌ 
இவர்‌ பெருந்‌ துன்பத்திற்கு ஆளானர்‌ என்றும்‌ 
உள்ளத்தில்‌ சமநிலை கொண்டு இறந்து வானுல 
கடைந்தார்‌ என்றும்‌ இவர்‌ வரலாறு கூறப்படுகிறது. 
இவர்‌ வரலாறு அரிசேணர்‌, ஸ்ரீசந்திரர்‌, பிரம்ம 
-நேமிதத்தர்‌ அகியோர்‌ எழுதிய கதைக்‌ கொத்துகளில்‌ 
இடம்‌ பெற்றுள்ளது. 


அநதித்யம்‌, அரணின்மை, பிறிதின்மை, 
உறுவின்மை, உவர்ப்பு, ஊற்று, செறிப்பு, உதிர்ப்பு, 
உலகம்‌, நல்லறிவு, பெறற்கருமை, அறம்‌ அய 
பன்னிரண்டையும்‌ இடைவிடாது நினைத்தல்‌ 
வடமொழியில்‌ 12 அனுப்‌ பிரேகைஷகள்‌' என்று 
கூறப்படுகன்றன. 


இவற்றை இந்நரல்‌ மிக விரிவாகக்‌ கூறுவதோடு 
உயிர்‌, உயிரல்லது, ஊற்று, கட்டு, செறிப்பு, உதிர்ப்பு, 
வீடு அடிய ஏழு தத்துவங்களையும்‌ இல்லறம்‌, 
துறவறம்‌ நினைப்பு முதவியனவற்றையும்‌ முழுமையாக 
விளக்குகிறது. 


ஜைன அறத்தின்‌ அடிப்படை இதில்‌ வரும்‌ 
இரண்டு காதைகளில்‌ நன்கு விளக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றுது. 


கச்சாண ? பரமதச்சம்‌ ஜீவம்‌ 
ஞாணேஹணிச்சயதோ 


66 அறம்‌ பரப்பிய 


உயிரே சிறந்த பண்புகளின்‌ இருப்பிடம்‌. பிற 
பொருள்களும்‌ அதனாலே அறியப்படுவதால்‌ உயிரே 
உலகின்‌ மிகச்‌ சிறந்த பொருள்‌. வரம்பில்‌ அறிவுக்‌ 
காட்சி இன்ப ஆற்றல்களை நுகர்வதும்‌ அதுவே. 
அகையால்‌ தத்துவங்களில்‌ சிறந்ததும்‌ உயிரே ஆகும்‌. 
உயிர்‌ இல்லாவிடில்‌ எல்லாம்‌ இல்பொருளாகும்‌ 
என்பதும்‌ கருத்து. 


“தம்மோ வத்துஸஹாவோ க்கமாதிபாவோ ய 
தஸ விஹே தம்மோ 

ரயணத்தயம்‌ ௪ தம்மோஜீவாணம்‌ ரக்கணம்‌ 
தம்மோ' 


பொருளும்‌ பண்பும்‌ இணை பிரியாத 
தன்மையால்‌ அறிவுக்‌ காட்சி மயமான உணர்வே 
அகிய உயிர்ப்‌ பொருளின்‌ இயற்கையே அறம்‌. 
பொருளை அறியாது பண்புகளையே அறிகின்ற 
மாணவனுக்கு உணர்த்த, இணைபிரியாப்‌ 
பண்புகளைப்‌ பிரித்து ஒவ்வொன்றாகக்‌ கூறிப்‌ 
பொருளை விளக்கும்‌ முறையால்‌ பொறையுடைமை, 
அடக்கமுடைமை, நேர்மை, வாய்மை, கள்ளாமை 
முதலாகிய பத்தும்‌ உயிரினுடைய இயற்கையே; 
நற்காட்சி, நல்லறிவு, நல்லொழுக்கம்‌ ஆகிய 
மும்மணிகளும்‌ உயிரின்‌ ஓம்புதலும்‌ உயிரின்‌ 
இயற்கையே என்றும்‌ பிரித்து உரைக்கப்படுகின்றன. 


இந்நாலின்‌ செய்யுள்‌ நடை எளிமையானவை. 
உரைக்கத்‌ தக்கவைகளை உறுதியாக உரைப்பவர்‌ 
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சுவாமி குமாரர்‌ என்பது மேற்கூறிய காதைகளால்‌ 
பெறப்படுகிறது. இந்நூல்‌ தமிழில்‌ வர வேண்டியது 
மிக மிக இன்றியமை யாததாகும்‌. 


சுவாமி சமந்தபத்திரர்‌ 


காலத்தால்‌ சுவாமி சமந்தபத்திரர்‌ இருத்த 
பிச்சாச்சாரியாருக்குப்‌ பிற்பட்டவர்‌ என்று கூறுவர்‌, 


சமந்தபத்திரர்‌ சோழ நாட்டின்‌ தலைநகரான 
உறையூரில்‌ கி.பி. 120இல்‌ பிறந்தார்‌ என்றும்‌, கி.பி. 185 
வரை வாழ்ந்தார்‌ என்றும்‌ நாகர்‌ கூல சோழ 
மன்னன்‌ க&ீலிக வர்மனின்‌ இளைய மகன்‌ சாந்தி 
வர்மன்‌ என்றும்‌, நாடாளும்‌ உரிமை உடைய 
சர்வவர்மனின்‌ இளவல்‌ ஆவார்‌ என்றும்‌, சரித்திரப்‌ 
பேராசிரியர்‌ டாக்டர்‌ ஜோதி பிரஸாத்‌ ஜைன்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. இவருக்குத்‌ தாய்‌ தந்தையர்‌ இட்ட 
பெயர்‌ சாந்திவர்மன்‌ என்றும்‌ இவர்‌ கி.பி. இரண்டாம்‌ 
நூற்றாண்டினர்‌ என்றும்‌ பலர்‌ கருதுகின்றனர்‌. 


சுவாமி சமந்தபத்திரரின்‌ சித்திர கவியால்‌ 
இயன்ற 'ஜினசதக' த்தில்‌ “சாந்திவர்ம கிருதம்‌' என்ற 
சொற்றொடர்‌ வருவதால்‌ இந்நூல்‌ அவர்‌ 
முனியாவதற்கு முன்‌ எழுதப்பட்டதாகக்‌ 
கூறப்‌. படுகிறது. 

முனியான பிறகு அவர்‌ முனி சங்கத்தோடு 


'மாணுவகஹல்லி' என்ற இடத்தில்‌ இருந்த போழ்து 
அவருக்கு “அனைத்‌ தீ என்ற கொடும்‌ பசி நோய்‌ 
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கண்டது. அதனால்‌ அவர்‌ முனி ஒழுக்கத்தை ஒழுக 
முடியவில்லை. அவர்‌ குருவிடம்‌ சென்று தான்‌ 
வடக்கிருத்தல்‌ மேற்கொண்டு சமநிலை நோற்று 
உயிர்‌ விட அணை வேண்டினார்‌. அவரது 
அறிவாற்றலை நன்குணர்ந்த குரு அவரால்‌ ஜைன 
அறம்‌ பின்னர்‌ வளரும்‌ வாய்ப்புண்டு என்று கருதி, 
அவர்‌ தற்சமயம்‌ முனி ஒழுக்கத்தைக்‌ கை விட்டுப்‌ 
பசி நோயைப்‌ போக்கும்‌ வழி காணுமாறும்‌ நோய்‌ 
நீங்கியதும்‌ வந்து துறவேற்றுக்‌ கொள்ளவும்‌ 
அறிவுரை கூறினார்‌. 


சமந்தபத்திரர்‌ குருவின்‌ கட்டளையை ஏற்றுத்‌ 
தன்‌ முனி ஒழுக்கத்தைக்‌. கைவிட்டுக்‌ காசிக்குச்‌ 
சென்று சிவகோடி மன்னனின்‌ பீமலிங்க 
சிவாலயத்தில்‌ அம்‌ மன்னனைச்‌ சந்தித்து அவனை 
வாழ்த்தினார்‌. மேலும்‌ தான்‌ கோயிலில்‌ இடப்படும்‌ 
நைவேத்தியத்தை சிவலிங்கத்திற்கே ஊட்டுவதாகக்‌ 
கூறினார்‌. சிவகோடி மன்னன்‌ மகிழ்ந்து அதற்கு 
இசைந்தான்‌. 


மன்னனின்‌ இசைவு பெற்றுச்‌ சமந்த பத்திரர்‌ 
கோயிற்‌ கதவை மூடித்‌ தாளிட்டு விட்டுத்‌ தானே 
நாள்‌ தோறும்‌ நைவேத்தியத்தை உண்டு தன்‌ 
அனைப்‌ பசியைத்‌ தணித்து வந்தார்‌. சிறிது சிறிதாக 
அவர்‌ நோய்‌ குணமடைந்து வந்ததால்‌ நைவேத்தியம்‌ 
மிச்சப்பட்டு வந்தது. மன்னனுக்கும்‌ அவர்‌ மீது 
ஐயம்‌ ஏற்பட்டது. 
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மன்னனின்‌ ஏவலால்‌ கோயிலில்‌ ஒளிந்திருந்து 
பார்த்தவர்கள்‌ சுவாமி சமந்தபத்திரர்‌ தாமே 
நைவேத்தியத்தை உண்பதை நேரில்‌ கண்டு அதை 
மன்னனுக்கு அறிவித்தனர்‌. அதை அறிந்த சுவாமி 
சமந்தபத்திரர்‌ தீங்கு நேரிடும்‌ என்பதை உணர்ந்து 
ஒவ்வொருவராக இருபத்து நான்கு தீர்த்தங்கரர்‌ 
களையும்‌ துதிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. நடுவில்‌ மன்னன்‌ 
வந்து பலவாறு அச்சமுறுத்திய போதிலும்‌ அவர்‌ 
ஒரு மனத்தோடு நின்று துதித்தார்‌. 


அவர்‌ சந்திரப்பிரப தீர்த்தங்கரரின்‌ துதிகளைக்‌ 
கூறுகையில்‌ பீமலிங்கம்‌ பிளந்து அதன்‌ நடுவில்‌ 
சந்திரப்பிரபுவின்‌ பொன்னால்‌ இயன்ற திருமேனி 
தோன்றிற்று. இதைக்‌ கண்ட சிவகோடி மன்னனும்‌ 
அவரது இளவல்‌ சிவாயனனும்‌ வியப்பில்‌ ஆழ்ந்தனர்‌. 
சுவாமி சமந்தபத்திரர்‌ தொடர்ந்து இருபத்து நான்கு 
தர்த்தங்கரர்களின்‌ துதிகளைக்‌ கூறி முடித்த பின்னர்‌ 
மன்னனை வாழ்த்தினார்‌. மன்னன்‌ வியப்புற்றுப்‌ 
பின்‌ துறவேற்றார்‌. சுவாமி சமந்தபத்திரரும்‌ துறவி 
அனார்‌. 


மேலே கூறப்பட்ட சிவகோடி மன்னன்‌ 
நவதிலிங்க நாட்டு மன்னன்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
அந்‌ நாட்டின்‌ தலை நகரம்‌ காஞ்சியாக இருக்கலாம்‌ 
என்றும்‌ ஏனெனில்‌ அது தென்காசி என்று 
வழங்கப்படுகிறது என்றும்‌, அதனால்‌ மேற்‌ கூறிய 
நிகழ்ச்சி காஞ்சியிலேயே நடைபெற்றதாகவும்‌ பலர்‌ 
கருதுகின்றனர்‌. 
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இக்‌ கதை இராஜாவளி கதையிலும்‌ பிரம்ம 
நேமிதத்தனின்‌ ஆராதனா : கதாகோசத்திலும்‌ 
கூறப்பட்டிருக்றெது. மேலும்‌ கி.பி. 1022ல்‌ சிரவண 
பெளி குளத்தில்‌ வரையப்பட்ட கல்வெட்டுச்‌ 
செய்தியும்‌ இதைக்‌ கூறுகிறது. 


அனைத்‌ தீ நோயுற்ற சுவாமி சமந்தபத்திரர்‌ 
பத்மாவதி தேவியின்‌ திவ்ய சக்தியால்‌ மேலான 
பதவி அடைந்தார்‌. தன்‌ மந்திரச்‌ சொற்களால்‌ 
சந்திரப்‌ பிரபுவின்‌ திருமேனியைத்‌ தோன்றச்‌ 
செய்தார்‌. நன்மை விளைக்கும்‌ ஜைன அறம்‌ 
அவரால்‌ கலி காலத்தில்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ 
பரவிற்று. அவர்‌ பன்முறை வணங்கத்‌ தக்கவர்‌. 


முதன்‌ முதலில்‌ தத்துவம்‌ மற்றும்‌ தருக்க நூல்‌ 
கருத்துக்கள்‌ நிரம்பிய துதிப்‌ பாடல்கள்‌ இயற்றிய 
பெருமை சுவாமி சமந்தபத்திரரையே சாரும்‌. இவர்‌ 
இயற்றிய துதிப்பாடல்‌ நூல்கள்‌ 'ஜினஸ்துதி சதகம்‌ 
“பிருஹத்‌ சுயம்பு தோத்திரம்‌' தேவாகம தோத்திரம்‌' 
மற்றும்‌ யுக்தியானு சாசனம்‌” ஆகும்‌. 


தேவாமக தோத்திரங்களை விளக்க எழுந்த 
நூல்களே ஆசாரியார்‌ அகளங்கரின்‌ எண்ணூறு 
செய்யுள்கள்‌ கொண்ட 'அஷ்ட சதியும்‌' அசாரியார்‌ 
வித்தியானந்திகளின்‌ . எட்டாயிரம்‌ செய்யுள்கள்‌ 
கொண்ட “அஷ்ட சஹுஸ்ரியும்‌ என்பதிலிருந்தே 
சுவாமி சமந்தபத்திரரின்‌ பெருமை நன்கு விளங்கும்‌. 
இரத்தினகரண்டக சிராவகாசாரம்‌' என்ற இல்லற 
ஒழுக்கம்‌ கூறும்‌ நூலும்‌ அவர்‌ இயற்றியதே. அவரது 
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ஜீவசித்தி, தத்துவானு சாசனம்‌, பிராக்கிருத 
வியாகரணம்‌, பிரமாண பதார்த்தம்‌, கருமப்பிராப்ருத 
டீகா மற்றும்‌ கந்தஹஸ்தி மகாபாஷ்யம்‌ நூல்கள்‌ 
இடைக்கவில்லை. 


பிருஹத்‌ சுயம்பு தோத்திரத்தில்‌ கீழ்க்‌ 
கூறப்பட்டுள்ள பாடல்‌ ஜினரின்‌ _ மழுதுணர்‌ 
ஞானத்தை உறுதிப்‌ படுத்துகிறது. 


ஸ்திதிஜனன நிரோத லக்ஷணம்‌ 
சீரமசரம்‌ சஜகத்‌ பிரதி க்ஷணம்‌ 
இதிஜின! சகலக்ஞ லான்சனம்‌ 
வசனமிதம்‌ வததாம்‌ . வரஸ்யதே 


“அருளுரையாளர்களுள்‌ மிக மிகச்சிறந்த 
ஜினரே! இடம்‌ பெயர்ந்து செல்வனவும்‌ செல்லாத- 
வைகளுமான அறு வகைப்‌ பொருள்கள்‌ (வரம்பில்லா 
எண்ணிக்கை உள்ள உயிர்கள்‌, வரம்‌.பில்லா எண்கள்‌ 
இரண்டின்‌ பெருக்கல்‌ தொகைக்கு ஈடான உருவப்‌ 
பொருள்‌ பரமாணுக்கள்‌, தருமப்‌ பொருள்‌, அதருமப்‌ 
பொருள்‌, அகாயப்‌ பொருள்‌ மற்றும்‌ எண்ணிக்கை. 
யில்லாக்‌ _கால _ அணுக்கள்‌ ஆகிய அறுவகைப்‌ 
பொருள்கள்‌) ஒவ்வொன்றிலும்‌ (அர்த்தக்‌ கிரியை 
ஆற்ற அல்லது செயலாற்றிப்‌ பயனுடையதாகி 
நிலைக்க) கணம்‌ கணந்‌ தோறும்‌ (புதிய உருவம்‌) 
தோன்றல்‌ (பழைய உருவம்‌) அழிதல்‌ (பொருளின்‌) 
நிலைபேறு ஆதிய (பொருளின்‌) முக்கூட்டுத்‌ 
தன்மையை நீங்கள்‌ கூறியுள்ளதே உங்களின்‌ 
முழுதுணர்‌ ஞானத்தை உறுதிப்‌ படுத்தும்‌ சான்றாகும்‌” 


என்பதாம்‌. 
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மைசூர்‌ ஹாஸன்‌ ஜில்லாவைச்‌ சார்ந்த 
சென்னராயப்‌ பட்டினம்‌ தாலூக்காவில்‌ கி.பி. 1047ல்‌ 
வரையப்பட்ட கல்வெட்டுகளும்‌ சுவாமி சமந்த 
-பத்திரரை சுருதகேவலியை ஒத்தவர்‌ என்றும்‌, சுருத 
கேவலி மற்றும்‌ பிற ஆசாரியார்களுக்குப்‌ பின்‌ அவர்‌ 
பகவான்‌ வர்த்தமான மகாவீரர்‌ அருளிச்‌ செய்த 
அறத்தை ஆயிரம்‌ மடங்கு பரவச்‌ செய்து நற்‌ 
பேறடைந்தார்‌ என்றும்‌ போற்றிக்‌ கூறுகின்றன. 


ஆசாரியார்‌ சித்தசேனர்‌ 


சமந்தபத்திர ஆசாரியாரை அடுத்து அவருக்கு 
இணையான புலமையும்‌ தத்துவ ஞானமும்‌ உடைய 
-வராக ஆசாரியார்‌ சித்தசேனர்‌ கருதப்படுகிறார்‌. 


இவர்‌ உஜ்ஜயினி நகரில்‌ பிராம்மண குலத்தில்‌ 
காத்யாயன கோத்திரத்தில்‌ பிறந்தார்‌. இவரது 
தந்தையார்‌ பெயர்‌ தேவர்ஷி, தாயார்‌ பெயர்‌ 


தேவஸ்ரீ ஆகும்‌. 


இவர்‌ சிறந்த புலமையுடையவர்‌. சுவேதாம்பா்‌ 
முனிவர்‌ விருத்தவாதிகள்‌ உஜ்ஜயினி வந்த பொழுது 
அவரோடு வாதிட்டார்‌. அப்பொழுது இவர்‌ 
விருத்த வாதிகளின்‌ அறிவின்‌ கூர்மையை உணர்ந்து 
அவரிடமே துறவேற்றார்‌. இவர்‌ துறவேற்கையில்‌ 
விருத்தவாதிகள்‌ இவருக்கு இட்ட பெயர்‌ 
குமுதசந்திரர்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
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சுவேதாம்பர பாகத மெொழி-அற நூல்களுக்கு 
சமசுகிருத உருவம்‌ தர முயன்றதால்‌ இவர்‌ 
அன்னிரண்டு ஆண்டுக்காலம்‌ சங்கத்திலிருந்து 
விலக்கப்பட்டார்‌. அக்‌ காலத்தில்‌ இவருக்குத்‌ 
திகம்பர முனிவர்களோடு பழகும்‌ வாய்ப்பும்‌ 
அவர்களின்‌ விளக்கத்தால்‌ திகம்பர நூற்கருத்துக்‌ 
களின்‌ மேன்மையை உணரும்‌ வாய்ப்பும்‌ ஏற்பட்டன. 
அதனால்‌ இவர்‌ திகம்பர முனிவர்‌ ஆனார்‌. பிறகு 
சவேதாம்பரர்கள்‌ இவரது அறிவாற்றலை உணர்ந்து 
இவரை இகழ்ந்ததற்காக வருந்தினர்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. 


அறிவின்‌ சிறப்பால்‌ இவருக்குச்‌ சித்தசேனர்‌ 
என்ற சிறப்புப்‌ பெயர்‌ அமைந்து எங்கும்‌ புகழ்‌ 
பரவிற்று. இவர்‌ சேன கணத்தினர்‌ என்றும்‌ 
கூறப்படுகிறது. சுவேதாம்பர ஆசாரியார்‌ 
அரிபத்திரரின்‌ 'பசவஸ்து' என்ற நூலில்‌ சித்தசேனர்‌ 
திவாகர்‌ என்றும்‌ போற்றப்‌ பட்டிருப்பதால்‌ 
சுவேதாம்பரர்கள்‌ இவரைச்‌ சித்தசேன திவாகர்‌ 
என்று போற்றுகின்றனர்‌. 


பதினைந்தாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ தொகுக்கப்பட்ட 
சுவேதாம்பர திகம்பர குருபரம்பரைப்‌ பட்டியல்களில்‌ 
(பட்டாவளிகளில்‌) கல்யாண மந்திர தோத்திரத்தால்‌ 
உஜ்ஜயினி மகா காள கோயில்‌ சிவலிங்கத்தைப்‌ 
பிளக்கச்‌ செய்து பார்சுவ நாதர்‌ திருமேனியைத்‌ 
தோற்றுவித்த சித்தசேனர்‌' என்று காணப்படுகிறது. 
இது மிக மிகப்‌ பிற்காலச்‌ செய்தியாகையால்‌ 
சமந்தபத்ராசாரியாரின்‌ வாழ்க்கைக்‌ கட்டத்தின்‌ 


கற்பனை என்று கருதப்படுகிறது. 
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கல்யாண மந்திர தோத்திர நூலும்‌ சன்மதி 
சூத்திர தருக்க நூலுமே இவர்‌ இயற்றிய நூல்கள்‌. 
சன்மதி சூத்திரத்திற்குத்‌ திகம்பர ஆசாரியார்‌ 
சுமதிதேவர்‌ இயற்றிய கரைபற்றி வாதிராஜர்‌ 
குறிப்பிட்டி ருக்கிறார்‌. அனால்‌ உரை கிடைக்க 
-வில்லை. சுவேதாம்பர அசாரியார்‌ அபயதேவரின்‌ 
2500 செய்யுள்‌ கொண்ட தத்துவ விதாயினி' உரை 
இருக்கிறது. 


அரிவம்ச புராணத்தின்‌ ஆசிரியர்‌ முதலாம்‌ 
ஜினசேனர்‌ “சித்தசேனரின்‌ வாக்கு விருடப தேவரின்‌ 
வாக்குபோன்றது என்றும்‌; ஆதி புராணத்தின்‌ 
அசிரியரான இரண்டாம்‌ ஜினசேனர்‌ 'சித்தசேனர்‌ 
சிறந்த கவி. தருக்கம்‌ புரிவதில்‌ சிங்கம்‌' என்றும்‌ 
போற்றி யுள்ளார்கள்‌. சுவேதாம்பர ஆசாரியார்‌ 
ராமச்சந்திரரும்‌ மாபெரும்‌ கவி என்று சித்தசேனரைப்‌ 
போற்றி இருக்கிறார்‌. இவற்றால்‌ சித்தசேனர்‌ திகம்பரர்‌ 
சுவேதாம்பரர்‌ அகிய பிரிவினராலும்‌ போற்றப்‌ 
படுவது விளக்கமாறெது. 


சன்மதி சூத்திரத்தில்‌, வாலறிவனில்‌ ஒருங்கே 
ஏற்படும்‌ அறிவும்‌ காட்சியும்‌ வேற்றுமையற்ற 
ஒன்றாகக்‌ கூறப்பட்டிருப்பதைத்‌ திகம்பர ஆசாரியார்‌ 
அகளங்கரும்‌ சுவேதாம்பர ஆசாரியார்‌ ஜினபத்ர 
க்ஷமா சமணரும்‌ கண்டிக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌ 
சித்தசேனரின்‌ சன்மதி சூத்திர வாக்கியங்களைத்‌ 
தவளம்‌ மற்றும்‌ ஜெயதவள நூல்களில்‌ மேற்கோளாகக்‌ 
காட்டும்‌ வீரசேன்‌£ சாரியாரால்‌ இவ்வேற்றுமைக்கும்‌ 
அமைதி கூறப்பட்டிருப்பது அறிய முடிகிறது. 
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சித்தசேனர்‌ சன்மதி சூத்திரத்தில்‌, திரவ்யம்‌ 
(பொருள்‌) குணம்‌ பண்பு) பர்யாயம்‌ (மாற்றம்‌) 
மூன்றையும்‌ ஜைனம்‌ ஏற்றும்‌ திரவ்யார்த்திக நயம்‌ 
பர்யாயார்த்திக நயம்‌ இரண்டையே வகுத்து 
குணார்த்திக நயம்‌ கூறப்படாமை ஏன்‌? என்று 
வினவி, அதற்கு விடையாக, கணம்‌ கணம்‌ ஏற்படும்‌ 
, குணங்களின்‌ வெவ்வேறு நிலைனைகளே பர்யாயம்‌ | 
கையால்‌ இவ்விரண்டும்‌ வேறு வேறல்ல என்று 
டிக்‌ காட்டிக்‌ குணார்த்திக நயத்தின்‌ தேவையின்‌ 
மையை விளக்கி இருக்கிறார்‌.  அநேகாந்தத்தின்‌ 
சிறப்பை. 


பத்தம்‌ மிச்சாதம்‌ ஸணஸமூஹம 
ஹயஸ்ய அமயஸாரஸ்ஸ 

ஜின வயணஸ்ஸ பகவவோ 
ஸம்விக்கஸுஹாஹி கம்மஸ்ஸ 


(இ-ள்‌) 'அறங்களின்‌ தொகுப்பு அதாவது 
ஒன்றிற்‌ கொன்றின்‌ ஏற்பாகிய அநேகாந்தமானதும்‌ 
அமிருதத்தின்‌ சாரம்‌ போன்றதும்‌ நடுவுநிலைமை 
பாளரால்‌ எளிதில்‌ புரிந்து கொள்ளக்‌ கூடியதுமான 
ஜினபகவானின்‌ அறவுரை நீடுழி வாழ்க' என 
சன்மதி சூத்திரம்‌ விளக்கும்‌. 


சன்மதி சூத்திரம்‌ நூல்‌ திகம்பரர்களின்‌ 
பாகத மொழிவகையான செளரசேனியின்‌ 
உட்பிரிவான “மகாராக்ஷட்‌' யில்‌ எழுதப்பட்டிருப்‌ 
-பதால்‌ திகம்பரர்‌ நூல்‌ என்பது அறியப்படுகிறது. 
சுவேதாம்பரர்களின்‌ பாகத மொழி வகை 
அர்த்தமாகதியாகும்‌. 
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கல்யாண மந்திரம்‌ தோத்திரப்பா ஒன்றில்‌ 
சித்தசேனர்‌, வெகுளியுடையோராலேயே பகைவர்‌ 
வெல்லப்‌ படுகிறார்கள்‌; பகவானாகிய நீங்கள்‌ 
ஒன்பதாம்‌ குணத்தானத்திலேயே ' வெகுளியை 
வென்று விட்டீர்கள்‌! பின்னர்‌ வெகுளியின்றிப்‌ 
பதினான்காம்‌ குணத்தானம்‌' வரை வினைப்‌ 
- பகைவரை வென்றது எவ்வாறோ? என்று வியந்து 
பின்னர்‌ அவரே குளிர்ந்த பனி கணத்தில்‌ 
பெருங்காடுகளை எல்லாம்‌ எரித்து விடவில்லையா ! 
என்று சமாதானம்‌ கூறியுள்ளார்‌. 


ஐுகல்கிஷோர்‌ முக்தார்‌ அவர்கள்‌ சித்தசேனர்‌ 
என்ற பெயர்‌ படைத்தோர்‌ பலர்‌ என்றும்‌ சன்மதி 
சூத்திரம்‌ மற்றும்‌ கல்யாண மந்திரம்‌ இயற்றியவர்‌ 
திகம்பரமுனி சித்தசேனர்‌ என்றும்‌ த்வாத்ரிம்சிகா 
(32 செய்யுள்கள்‌) மற்றும்‌ நியாயவதார்‌ முதலிய 
நூல்களை இயற்றியவர்‌ சுவேதாம்பர ஆசாரியார்‌ 
சித்தசேன இவாகரர்‌ என்றும்‌ கூறி இருக்கிறார்‌. 
சித்தசேனரின்‌ காலம்‌ ஆறாம்‌ நூற்றாண்டு என்று 
கூறப்படுகிறது. அதாவது அகளங்கர்‌ கண்டனத்தைப்‌' 
பூஜ்யபாதர்‌ எழுப்பாமையால்‌ பூஜ்யபாதருக்கும்‌ 
அகளங்கருக்கும்‌ இடைப்பட்ட காலமாகும்‌. 


பூஜ்யபாதர்‌ ஆசாரியார்‌ 


பூஜ்யபாதர்‌ சுர்நாடகத்தில்‌ கோலே என்ற 
ஊரில்‌ பிராமண குலத்தில்‌ பிறந்தார்‌. இவர்‌ 
தந்தையார்‌ பெயர்‌ மாகபட்டர்‌; தாயார்‌ பெயர்‌ 
சிரிதேவி. சிரிதேவியின்‌ வற்புறுத்தலால்‌ மாகபட்டர்‌ 
ஜைன அறத்தைத்‌ தழுவினார்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
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பூஜ்யபாதர்‌ துறவேற்கையில்‌ அவருக்கு 
இடப்பட்ட பெயர்‌ தேவநந்தி ஆகும்‌. இவர்‌ 
தலைசிறந்த கவிஞரும்‌, இலக்கண நூலாசிரியரும்‌ 
தத்துவ ஞானியு மாவார்‌. இவர்‌ முன்னோர்களின்‌ 
நூலை நன்கு கற்றறிந்தவர்‌. இவர்‌ மருத்துவ நாலும்‌ 
எழுதியதாகக்‌ குறிப்புகள்‌ காணப்படுகின்றன. 
அனால்‌ இவரது மருத்துவ நூல்‌ கிடைக்கவில்லை. 


ஆசாரியார்‌. சுபசந்திரர்‌ தான்‌ இயற்றிய 
'ஞானார்ணவம்‌' எனும்‌ ஜைன யோகத்தை விளக்கும்‌ 
நூலின்‌ தொடக்கத்தில்‌, 


அபாகுர்வந்தி யத்வாச: காயவாக்சித்த ஸம்பவம்‌ 
கலங்கமங்கினாம்‌ ஸோஅயம்‌ தேவநந்தி நமஸ்யதே 


என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. “அதாவது” உயிரினங்‌ 
அளின்‌ உள்ளம்‌, மொழி, உடல்‌ மாசுகளைச்‌ கழுவும்‌ 
ஆற்றலுடைய நூல்களை இயற்றிய தேவநந்திகளை 
வணங்குகிறேன்‌' என்பதாம்‌. இதன்‌ கருத்து உள்ள 
மாசுகளைக்‌ கழுவும்‌ சமாதி தந்திரம்‌, மொழி 
மாசுகளைக்‌ கழுவும்‌ ஜைனந்‌ திர இலக்கணம்‌, 
உடல்‌ மாசுகளைக்‌ கழுவும்‌ மருத்துவ நூல்‌ ஆகிய 
பூஜ்யபாதரது மூவகை நூல்களைக்‌ குறிப்பிடுகிறது 
என்று விளக்குவார்‌. 


அறம்‌ பரப்பிய அருளாளர்களின்‌ 
தலைமுறைத்‌ தொடர்ச்சியில்‌ சுவாமி சமந்த 
பத்திரரையும்‌ சித்தசேனரையும்‌ அடுத்துப்‌ 
பெருமைக்குரியவர்‌ தேவநந்திகள்‌ எனும்‌ பூஜ்யபாதரே 
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அவார்‌. அவரது நூல்களின்‌ அருமை பெருமைகளைத்‌ 
திகம்பரரும்‌ சுவேதாம்பரரும்‌ ஒருசேரப்‌ 
போற்றுகின்றனர்‌. 


பூஜ்யபாதர்‌ தம்‌ காலத்தில்‌ கடுந்தவம்‌ புரிந்த 
முனிவர்‌ அவார்‌. அவரது புத்தி கூர்மைக்காக 
அவர்‌ ஜினேந்திரபுத்தி என்று போற்றப்பட்டார்‌. 
தேவர்களால்‌ அவரின்‌ மலரடிகள்‌ பூசிக்கப்பட்டதால்‌ 
பூஜ்யபாதர்‌ என்ற புகழ்‌ பரவிற்று. சிரவண 
பெளிகுளம்‌ 40அம்‌ கல்வெட்டு இவற்றைக்‌ 
குறிப்பிடுவதைக்‌ காணலாம்‌. 


யோ தேவநந்தி பிரதிமாபிதானோ புத்தயா 
மகத்யாஜினேந்திரபுத்தி: 

ஸ்ரீ பூஜ்பபாதோ அஜனி தேவதா பிர்யத்‌ 
பூஜிதம்‌ பாதயுகம்‌ யதீயம்‌. 


அதிபுராண அசிரியர்‌ ஜினசேனர்‌, 'கவிஞர்‌ 
களில்‌ தீர்த்தங்கரர்‌ போன்றவரும்‌, அவரின்‌ மொழி 
யாகிய நீரால்‌ அறிஞர்களின்‌ மொழி மாசுகள்‌ 
கழுவப்‌ பெறுவதுமான தேவநந்தி ஆசாரியாரின்‌ 
துதி கூற எவரால்‌ முடியும்‌?” என்று போற்றி 
இருக்கிறார்‌. 


அரி வம்ச புராண அசிரியர்‌ ஜினசேனரும்‌ 
கூட, 'இந்திர சந்திர அர்க மற்றும்‌ ஜைனேந்திர 
இலக்கணங்‌ களைப்‌ பார்வையிட்டவர்கள்‌ தேவநந்தி 
அசாரியாரின்‌ மொழிகளை எப்படிப்‌ பாராட்டாமற்‌ 
போவர்‌? என்று போற்றி இருக்கிறார்‌. இன்னும்‌ 
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பல அசாரியார்களின்‌ நூல்களும்‌ கல்வெட்டுச்‌ 
செய்திகளும்‌ அவரது புகழைப்‌ பாடுகின்றன. 


பூஜ்யபாதர்‌ நந்திசங்கத்தின்‌ ஆசாரியார்‌. 
அசாரியார்‌ குந்தகுந்தர்‌ மற்றும்‌ கிருத்தபிச்சர்‌ 
பரம்பரையில்‌ வந்தவர்‌. 


அவரின்‌ வாழ்க்கை நிகழ்ச்சிகள்‌ (0 விதேகம்‌ 
சென்றது, (2) கடுந்தவம்‌ புரிந்ததின்‌ விளைவாக 
அவர்‌ பார்வை இழந்து சாந்தி அஷ்டகம்‌ இயற்றிப்‌ 
பன்முறை போற்றித்‌ திரும்பவும்‌ பார்வை பெற்றது, 
(3) தேவர்கள்‌ அவரது மலரடிகளுக்குச்‌ 
சிறப்பியற்றியது, (4) ஓளஷத முத்தி பெற்றது, (3 
அவரது மலரடி.களைக்‌ கழுவிய நீர்‌ இரும்பைப்‌ 
பொன்னாக மாற்றியது முதலியனவாம்‌. 


இவர்‌ தன்‌ வீட்டுத்‌ தோட்டத்தில்‌ உலவிக்‌ 
கொண்டிருக்கையில்‌ பாம்பின்‌ வாய்ப்பட்ட 
தேரையைக்‌ கண்டு வாழ்க்கையில்‌ பற்று நீங்கித்‌ 
துறவியானார்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 


இவர்‌ காலத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பெரும்‌ கருத்து 
வேறுபாடு இல்லை. அகளங்கதேவர்‌ தன்னுடைய 
தத்துவார்த்த வார்த்திகத்தில்‌ பூஜ்யபாதரின்‌ 
சர்வார்த்த சித்தி உரையின்‌ பல வாக்கியங்களைக்‌ 
கையாண்டிருக்‌ கிறார்‌. சுவேதாம்பர ஆசாரியார்‌ 
ஜினபத்திர கணி 'விசேஷாவஸ்யக பாஷ்யம்‌' 
எழுதுகையில்‌ அவர்‌ முன்‌ சர்வார்த்தசித்தி உரை 
இருந்தது என்புது இவ்விரு நூல்களின்‌ ஒப்புநோக்கில்‌ 
வெளியாகிறது. அதனால்‌ பூஜ்யபாதர்‌ இவர்களுக்கு 
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முற்பட்டவர்‌ ஆவார்‌. பூஜ்யபாதர்‌ தன்னுடைய 
ஜைனேந்திர இலக்கணத்தில்‌ பூதபலி, சமந்தபத்திரர்‌, 
ஸ்ரீதத்தர்‌, யசோபத்திரர்‌, பிரபாசந்திரர்‌ முதலிய 
ஆசாரியர்களின்‌ பெயர்களைக்‌ குறிப்பிட்டி. ருப்பதால்‌ 
இவர்களுக்குப்‌ பிற்பட்டவர்‌ ஆவார்‌. 


பண்டிட்‌ ஜுகல்‌ கிஷேர்‌ முக்தார்‌ அவர்கள்‌ 
பூஜ்யபாத சுவாமி கங்கவம்ச மன்னன்‌ துர்வினீதனின்‌ 
குரு என்றும்‌ அம்‌ மன்னனின்‌ காலம்‌ கிபி. 484-522 
என்றும்‌ கூறி இருக்கிறார்‌. 


தரிசனசாரத்தின்‌ ஆசிரியரான தேவசேனர்‌ 
பூல்யபாதரின்‌ சீடரான வஜ்ஜிரநந்தி கி.பி. 469ல்‌ தன்‌ 
குரு விதேகம்‌ சென்றிருந்த பொழுது திராவிட 
சங்கத்தை தோற்றுவித்தார்‌ என்று கூறி இருக்கிறார்‌. 
இவற்றை யெல்லாம்‌ கருத்திற்‌ கொண்டு பூஜ்யபாதர்‌ 
ஆறாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியினர்‌ என்று 
பலரும்‌ கருதுகின்றனர்‌. 


பூஜ்யபாதர்‌ இயற்றிய நூல்கள்‌ (0 தசபக்தி, 
(2 ஜன்மாபிஷேகம்‌, (3) தத்துவார்த்த விருத்தி, 
(சர்வார்த்த சித்தி, (4) சமாதி தந்திரம்‌, (6) இஷ்டோப 
தேசம்‌, (0 ஜைனேந்திர இலக்கணம்‌, (7 சித்திப்பிரிய 
தோத்திரம்‌ என்பன அகும்‌. 


தசபக்தி: பிரபாசந்திராசாரியார்‌ திரட்டிய இந்நூலில்‌ 
பூஜ்யபாதரின்‌ வடமொழி பக்திப்‌ பாடல்கள்‌ (0 
சித்தபக்தி, (2 சுருத பக்தி, (3) சாரித்திரபக்தி, (4) 
யோகிபக்தி, (5) ஆசாரியபக்தி, (8 நிர்வாணபக்தி, (7) 
நந்த்சுரபக்தி அதியவைகள்‌ அடங்குகின்றன. 
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சித்த பக்தியில்‌ எண்‌ வினைகளின்‌ நீக்கத்தால்‌ 
உயிர்‌ அடையும்‌ தூய்மையே சித்தி என்றும்‌, சித்தி 
அடைந்தவர்‌ சித்தர்‌ என்றும்‌, சித்த பக்தியின்‌ 
பெருமையால்‌ பக்தன்‌ சித்தன்‌ அகிறான்‌ என்றும்‌ 
விரித்துக்‌ கூறப்படுகின்றன. பிற பக்திகளும்‌ அவ்வ 
வற்றின்‌ பெயர்களுக்கேற்ப விளக்கப்பட்டிருக்கன்றன. 


ஜன்மாபிஷேகம்‌: சிரவணபெளிகுளம்‌ கல்‌ 
வெட்டு ஒன்றில்‌ பூஜ்யபாதர்‌ இயற்றிய நூலாக 
ஜன்மாபிஷேகம்‌ குறிக்கப்‌ பெறுகிறது. அச்சில்‌ 
வந்திருக்கும்‌ ஜன்மாபிஷேகம்‌ நூல்‌ நடையோட்ட 
முன்ளதாகவும்‌ அழ்ந்த கருத்துடைய தாகவும்‌ 
இருப்பதால்‌ அது  பூஜ்பாதருடைய நூலாகவே 
இருக்க வேண்டும்‌ என்ற கருத்து நிலவுகிறது. 


தத்துவார்த்த விருத்தி (சர்வார்த்த சித்தி): 
இதுவே தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌ நூலுக்கு முதல்‌ 
முதல்‌ எழுதப்பட்ட சிறந்த உரையாகும்‌. 


கடவுள்‌ வாழ்த்திற்குப்‌ பிறகு முதல்‌ 
சூத்திரத்திற்கு இவ்வாறு தொடர்பு காட்டுகிறார்‌ 
பூஜ்யபாதர்‌. 


விரைவில்‌ வீடுபேறடையும்‌ வாய்ப்புடைய 
ஒருவன்‌ முனிக்குழாத்தின்‌ நடுவில்‌ வீற்றிருக்கும்‌ 
ஆசாரியாரை அணுகி வணங்கி அடக்கத்துடன்‌ 
கூடி, “பகவானே! உயிருக்கு நன்மை பயப்பது 
யாது?” என்று வினவுகிறான்‌. அதற்கு ஆசாரியார்‌, 
வீடுபேறு என்று பதிலளிக்கிறார்‌. அந்தப்‌ பவ்யன்‌ 
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வீடுபேற்றின்‌ தன்மை யையும்‌ அதை அடையும்‌ 
வகையையும்‌ வினவுகிறான்‌. அதற்கு விடையே 
ஸ்ம்யக்தர்சன ஞான சாரித்ராணி மோக்ஷமார்க' 
என்பது: 


இரண்டாம்‌ அத்தியாயத்தின்‌ உரையில்‌ 
தொடக்கமற்ற காலத்திலிருந்தே உயிருடன்‌ கூடியுள்ள 
வினைமாசுகள்‌ செயல்படுவதால்‌ ஏற்படும்‌ 
குற்றங்களோடு கூடியுள்ள தீக்காட்சி யாளன்‌ 
எப்படி நற்காட்சி பெற முடிகிறது? என்ற 
வினாவிற்குக்‌ காலம்‌ முதலாகிய வாய்ப்புகளினால்‌ 
வினைமாசுகள்‌ செயல்படுவது அடங்கு கிறது என்று 
கூறி “முதலாகிய என்ற தொடரால்‌, சென்ற 
பிறப்புகளை உணர்தல்‌, நற்காட்சி அடைவதற்கேற்ற 
பிறவி வகை வாய்ப்பு, வினைமாசுகள்‌ செயல்‌ 
படுவதின்‌ குறைந்த காலஅளவு வாய்ப்பு ஆகியவை 
அடங்குவதை விளக்கி இருக்கிறார்‌. 


மூன்றாம்‌ நான்காம்‌ அத்தியாயங்களின்‌ 
உரைகளில்‌ உலக அமைப்பை “திலோய பண்ணத்தி 
நூலில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது போன்றே விளக்‌ 
இருக்கிறார்‌. 


ஐந்தாம்‌ அத்தியாயத்தின்‌ உரையால்‌ உருவமும்‌ 
அருவமுமான ஆறுவகைப்‌ பொருள்களின்‌ உண்மை 
யையும்‌ அவ்வவற்றின்‌ இயற்கையையும்‌ அவை 
ஒன்றிற்கொன்று இடமளித்து தனி உரிமையுடன்‌ 
இருப்பதையும்‌ எளிதில்‌ புரிந்து கொள்ளலாம்‌. 
பண்புகளின்‌ தொகுப்பு பொருள்‌ என்று அவர்‌ 
தரும்‌ விளக்கம்‌ சிறப்புடையது. 
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ஏழாம்‌ அத்தியாயம்‌ 8ஆம்‌ சூத்திரத்தின்‌ 
உரையில்‌, முனிவர்‌ விழிப்போடு ஈர்யா சமிதி 
கடைப்பிடித்து நடக்கையில்‌ காலடியில்‌ ஏதேனும்‌ 
சிற்றுயிர்‌ மிதிபட்டு உயிரிழந்தால்‌ அதனால்‌ 
அவருக்குத்‌ தீவினைக்கட்டு ஏற்படாது என்றும்‌, 
ஏனெனில்‌ காம வெகுளிகளாகிய எண்ணங்களே 
கொலை எனப்படுவதால்‌, காம வெகுளி களோடு 
கூடிய மனநிலையே விழிப்பின்மை அகிறது என்றும்‌ 
அதனால்‌ விழிப்பின்மையே உயிர்‌ இறந்துபட்டாலும்‌ 
இறக்காவிட்டாலும்‌ உயிர்க்‌ கொலையாகிறது என்றும்‌ 
விளக்கி இருக்கிறார்‌. 


எட்டாம்‌ அத்தியாயத்தின்‌ உரையில்‌, 
திக்காட்சியின்‌ ஐந்து வகைகள்‌ கூறப்படுகின்றன. 
முனிவர்‌ அடை அணிதல்‌, வாலறிவன்‌ உணவு 
உண்ணல்‌'! முதலிய சுவேதாம்பரக்‌ கருத்துகள்‌ திரிய 
உணர்ந்த தீக்காட்சி (விபரீத மித்தியாத்துவம்‌) என்று 
கூறப்பட்டி ருக்கிறது. 


சமாதி தந்திரம்‌: இந்‌ நூலில்‌ 105 செய்யுள்கள்‌ 
இருக்கின்றன. இதில்‌ பகவான்‌ குந்தகுந்தரின்‌ 
மோட்ச பாகு டத்தின்‌ கருத்துக்கள்‌ இடம்‌ 
பெறுகின்றன. 


இஷ்டோப தேசம்‌: இதில்‌ 5! செய்யுள்கள்‌ 
இருக்கின்றன. சமயசாரம்‌ நூலின்‌ அரிய கருத்துக்கள்‌ 
இதில்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 'சமாதி தந்திரம்‌, 
'இஷ்டோபதேசம்‌' நூல்கள்‌ உயிர்‌ தூய்மை பெற 
வழிகாட்டியாக விளங்கு கின்றன. மேலும்‌ பூஜ்யபாதர்‌ 
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தன்‌ உயிர்‌ தூய்மை பெறுவதிலே மிகவும்‌ 
ஆம்ந்திருந்தமையும்‌ இந்நூல்களால்‌ விளங்குகிறது. 


ஜைனேந்திர இலக்கணம்‌: இந்நூல்‌ 3000 
சூத்திரங்கள்‌ அடங்கியது. “ஸித்திரனே காந்தாத்‌' 
என்ற சூத்திரத்தோடு நூல்‌ துவங்குகிறது. மொழியின்‌ 
தீர்மானமும்‌ அறிவும்‌ அநேகாந்தத்தின்‌ அதரவால்‌ 
ஏற்படுகிறது என்று இந்நூல்‌ குறிப்பிடுகிறது. 
ஏனெனில்‌ மொழி உண்டு இல்லை, நிலைபேறு 
நிலையாமை, பொதுமை சிறப்பு முதலியவை 
களோடு கூடியது. ஜைன இலக்கியங்களிலும்‌ 
சரித்திரங்களிலும்‌ இந்நூலின்‌ சிறப்புகள்‌ 
கூறப்பட்டி ருக்கின்றன. 


1. படையொன்றும்‌ இல்லை; அணியில்லை; சுற்ற 
மதுவில்லை பற்றும்‌ இனியொன்று 
அடைகின்ற தில்லை; அமிழ்‌ துண்ப தில்லை; 
அறிவொன்றும்‌ எண்ணி அறியார்‌ 
புடைநின்று நான்ற மணிமாலை போத 
நிலவீசு மாகம்‌ உறநீள்‌ 
குடை யொன்ற தொன்றும்‌ அதன்மேல தொன்றும்‌ 
உடையார்க்கி தென்ன குணனே! 
என வரும்‌ யாப்பருங்கல விருத்தி மேற்கோள்‌ 
பாடலை எண்ணி மகிழலாம்‌. 


சித்திப்‌ பிரிய தோத்திரம்‌: இதில்‌ 26 
செய்யுள்கள்‌ இருக்கின்றன. இச்‌ செய்யுள்கள்‌ 
ஆழ்ந்த கருத்தும்‌ ஓட்டமுள்ள நடையுடனும்‌ 
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கூடியன. இதில்‌ இருபத்து நான்கு தீர்த்தங்கரர்களின்‌ 
துதி கூறப்படுகிறது. 


பூஜ்யபாதர்‌ தான்‌ பிறந்த ஊரிலேயே 
வடக்கிருத்தல்‌ நோற்று வானுலகடைந்தார்‌. இவர்‌ 
ஊருக்கு அருகாமையில்‌ உள்ள “மலையூர்‌ பெட்டா” 
என்று அழைக்கப்‌ பெறும்‌ குன்றின்‌ மீது இவருடைய 
பாதம்‌ பொறிக்கப்பட்டிருக்றெது. 


ஆசாரியார்‌ பாத்ரகேசரி 


அச்சாரியர்‌ பாத்ரகேசரி பிராம்மணகுலத்தில்‌ 
நற்குடியில்‌ அகிச்சத்திரம்‌ என்ற நாட்டில்‌ பிறந்தார்‌. 
அகிச்சத்திர மன்னன்‌ அவனிபாலன்‌ நாட்டில்‌ 
வாழ்ந்த ஐந்நூறு பிராம்மணர்களுக்கு இவர்‌ 
தலைவராகவும்‌ அந்நாட்டின்‌ முதலமைச்சராகவும்‌ 
இருந்தார்‌ என்று கூறப்படுகிறது. இவர்‌ 
வடமொழியில்‌ சிறந்த கவிஞர்‌; ஜைன தத்துவ 
ஞானி. 

அதிபுராண அசிரியர்‌ ஜினசேனர்‌ இவரைக்‌ 
கழ்வருமாறு போற்றி இருக்கிறார்‌. 


பட்டா கலங்க ஸ்ரீபால 

பாத்ரகேசரிணாம்‌ குணா: 
விதுஷாம்‌ ஹிருதயாரூடா 
ஹாராயந்தே அதிநிர்மலா: 
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இதன்‌ பொருள்‌, “பட்டாகளங்கர்‌, மீபால 
மற்றும்‌ பாத்ரகேசரி அசாரியர்களின்‌ நற்பண்புகள்‌, 
அறிஞர்‌ உள்ளங்களில்‌ மணிமாலை போன்று 
பெருமை அல்லது அழகு தருகின்றன” என்பதாம்‌. 


சிரவண பெளிகுளம்‌, 54அம்‌ கல்வெட்டுச்‌ 
செய்தி பாத்ரகேசரி “திரிலகஷ்ண கதர்த்தன்‌' என்ற 
தருக்க நூலின்‌ அசிரியர்‌ என்று குறிப்பிடுகிறது. 


இவர்‌ அடிக்கடி. அகிச்சத்திரம்‌ பகவான்‌ 
பாரிசுநாதர்‌ கோயிலுக்குச்‌ சென்று வருவது வழக்கம்‌. 
ஒருநாள்‌ இவர்‌ அங்குச்‌ செல்லுகையில்‌ கோயிலில்‌ 
சாரித்ரபூஷன்‌' முனிகள்‌ சமந்தபத்ராசாரியாரின்‌ 
தேவாகம தோத்திரத்தை மனப்பாடம்‌ செய்து 
கொண்டி ருந்தார்‌. அதில்‌ வரும்‌ ஜைன அறக்‌ 
கருத்துக்கள்‌ பாத்ர கேசரிகளின்‌ உள்ளத்தைக்‌ 
கவர்ந்தன. அதனால்‌ அவர்‌ முனிகளைத்‌ 
தோத்திரத்தின்‌ பொருளை விளக்குமாறு கேட்டார்‌. 
முனிகளால்‌ தோத்திரத்தின்‌ பொருளை விளக்க 
முடியாமையால்‌ முனிகளை மறுபடியும்‌ 
தோத்திரத்தைக்‌ கூறுமாறு வேண்டினார்‌. முனிகள்‌ 
அவ்வாறே கூற அதைக்‌ கேட்டுத்‌ தம்‌ சிறந்த நினை 
வாற்றலால்‌ தோத்திரத்தை மனப்பாடம்‌ செய்து 
கொண்டார்‌. பின்னர்‌ தோத்திரத்தின்‌ பொருளை 
அறிந்து சிந்தித்து வந்ததில்‌ அவருக்கு ஜைன 
அறத்தில்‌ நம்பிக்கை பிறந்தது. அதனால்‌ பதவியைத்‌ 
துறந்து ஜைனத்‌ துறவியானார்‌. 
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இருப்பினும்‌ இவருக்கு ஏது (அனுமானப்‌ 
பிரமாணத்தில்‌ வரும்‌ சாதனம்‌) பற்றி ஐயம்‌ இருந்து 
வந்தது. இவர்‌ ஒருநாள்‌ இரவு அகிச்சத்திரம்‌ 
கோயில்‌ பகவான்‌ பாரிசுநாதர்‌ திருமேனியின்‌ 
பணாமுடியில்‌ அதன்‌ விளக்கம்‌ எழுதப்பட்டிருப்‌ 
-பதைக்‌ கண்டு ஐயம்‌ நீங்கினார்‌ என்ற நிகழ்ச்சி 
கூறப்படுகிறது. 


இ.பி. 1127இல்‌ வரையப்பட்ட யேலூர்‌ 
கல்வெட்டுச்‌ செய்தி 17இல்‌ “தத்‌... த்தேர்த்தமம்‌ 
ஸஹஸ்ரகுணம்மாடி ஸமந்தபத்ர ஸ்வாமிகளு 
ஸன்தர அவீரம்‌ பலிகததய ஸ்ரீமத்‌ திரமிளா 
ஸங்காக்ரேஸரத்‌ அப்பாத்ரகேசரி............ அதாவது 
திரமிள சங்கத்தில்‌ அசாரியார்‌ சமந்த பத்திரருக்குப்‌ 
பின்னர்‌ வந்த புகழ்வாய்ந்த ஆசாரியார்‌ பாத்ரகேசரி 
என்பது இதன்‌ பொருள்‌. இதனால்‌ இவர்‌ திரமிள 
சங்க ஆசாரியார்‌ என்பது தெரிகிறது. . 


இவர்‌ எழுதிய நூல்கள்‌ 'திரிலக்ஷண கதர்த்தன்‌” 
என்ற (அனுமான்‌ பிரமாணத்தில்‌ பெளத்தர்கள்‌ 
கூறும்‌ மூவகை ஏதுக்களை மறுக்கும்‌) தருக்க நூலும்‌ 
*பாத்ர கேசரி தோத்திர நூலும்‌ ஆகும்‌. ஜைன 
பெளத்த தருக்க நூல்களில்‌ 'திரிலக்ஷண கதர்த்தன' 
நூலின்‌ வாக்கியங்கள்‌ : மேற்கோளாகக்‌ 
காட்டப்பட்டி ருப்பனவற்றைத்‌ தவிர்த்து அந்நால்‌ 
இடைக்கவில்லை. 


பாத்ரகேசரி தோத்திரநூலின்‌ மற்றொரு பெயா்‌ 
'ஜினேந்திரகுண ஸம்ஸ்துதி' ஆகும்‌. சிலர்‌ 
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பாத்ரகேசரி களையும்‌ வித்தியானந்திகளையும்‌ 
ஒருவராகக்‌ கொண்டு பாத்ரகேசரி தோத்திரத்தை 
வித்தியானந்திகள்‌ தோத்திரம்‌ என்று வெளியிட்டு 
இருக்கின்றனர்‌. பாத்ரகேசரி தோத்திர நூல்‌ 50 
செய்யுள்கள்‌ கொண்டது. 


ஆசாரியார்‌ சமந்தபத்திரரின்‌ தோத்திர 
நூல்கள்‌ போன்றே பாத்ரகேசரிகளின்‌ தோத்திர 
நூலும்‌ தருக்கக்‌ கருத்துகள்‌ நிரம்பியது. இத்தோத்திர 
நூல்‌ சீவன்‌ முத்தனான அருகன்‌ நிலையை 
விளக்குகிறது. அருகபரமனின்‌ வேண்டுதல்‌ 
வேண்டாமை இன்மையை விளக்குகையில்‌ பாத்ர 
சுவாமிகள்‌ கூறுகிறார்‌;- 


ஜினேந்த்ர! குணஸ்ம்ஸ்‌ 

துதிஸ்‌ தவ மனாகபி பிரஸ்துதா 
பவத்யகிலகர்மணாம்‌ ப்ரஹதயே 
பரம்‌ காரணம்‌ 

இதிவ்யவஸிதா மதிர்மம 

த தோ அஹமத்பாதராத்‌ 
ஸ்புடார்த்த நயபேசலாம்‌ 

ஸுகத! ஸம்விதாஸ்யேஸ்துதிம்‌ 


பகவானே ! ஒருவன்‌ உங்களுடைய வரம்பில்‌ 
அறிவு மூதலாகிய பண்புகளைச்‌ சிறிதளவு 
போற்றுவதே அவனுடைய வாழ்க்கையில்‌ குறுக்கிடும்‌ 
இடுக்கண்கள்களையப்படுவதற்குக்‌ காரணமாகன்றன. 
அல்லது அவன்‌ வினைகள்‌ எல்லாம்‌ அழிகின்றன. 
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இவ்வுண்மையால்‌ தூண்டப்பட்டு நானும்‌ 
பக்தியோடு பொருள்‌ நிறைந்த துதிகளைக்‌ கூறுகிறேன்‌” 
என்பதாம்‌. 


பிறிதோரிடத்தில்‌ “பிரபுவே! உங்களுக்குச்‌ 
சாதாரண மக்களைப்‌ போன்று இறந்தபின்‌ 
பிறத்தலாகிய இறத்தல்‌ ஏற்படுவதில்லை. இறந்தபின்‌ 
பிறப்பு ஏற்பட்டால்‌ வீடுபேறு உண்டாகாது. 
அதனால்‌ உங்களுக்கு மறுபிறப்பும்‌ இல்லை, இறப்பும்‌ 
இல்லை. பிறப்பு இறப்புகளைக்‌ கடந்தவர்‌ நீங்களே 
ஆவீர்‌” என்று துதிக்கிறார்‌. பூதவாதிகளின்‌ 
கொள்கைகளை மறுக்கும்‌ முகத்தான்‌ கூறுகிறார்‌, 
“சிலருக்குத்‌ தங்களுடைய முற்பிறப்பு ஐயமின்றி 
நினைவிற்கு வருகிறது. உயிர்கள்‌ தோற்றக்‌ 
கேடில்லாதவை என்று அறிவனின்‌ அறநூல்‌ 
கூறுகிறது. முற்பிறப்பில்‌ அற்றிய நல்வினைப்‌ 
பயனால்‌ இவர்கள்‌ இன்பமாக வாழ்கிறார்கள்‌. 
முற்பிறப்பில்‌ அற்றிய தீவினைப்‌ பயனால்‌ இவர்கள்‌ 
துன்புறுகிறார்கள்‌ என்புது உலக வழக்கு. (இவற்றால்‌ 
முற்பிறப்பை மற்றும்‌ மறுபிறப்பை மறுத்தற்கில்லை 
என்று பொருள்‌) மேலும்‌ குதிரைக்‌ கொம்பு 
போன்று என்றுமே இல்லாத பொருள்‌ 
தோன்றுவதில்லை. மற்றும்‌ உள்ள பொருள்‌ அழிவதும்‌ 
இல்லை. (இதனால்‌ நாற்பூதங்களின்‌ கூட்டுறவால்‌ 
உயிர்‌ தோன்றுவதும்‌ அவற்றின்‌ பிரிவால்‌ உயிர்‌ 
அழிவதும்‌ இயலாமை உணர்த்தப்படுநறெது 


பாத்ரகேசரிகள்‌ சமதந்தபத்ராசாரியாருக்குப்‌ 
பிற்‌ பட்டவரும்‌ அகளங்காசாரியாருக்கு 
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முற்பட்டவரும்‌ அவதால்‌ ஆறாம்‌ நூற்றாண்டினராகக்‌ 
கருதப்படுகிறார்‌. 


ஜோயிந்து ஆசாரியார்‌ 


இவரை யோகிந்து தேவர்‌ என்றும்‌ கூறுவர்‌. 
இவரது நூலான பரமாத்மப்‌ பிரகாசத்தின்‌ 
வடமொழி உரை அசிரியர்‌ பிரம்ம தேவர்‌, 
“ஜோயிந்து ஜிணாவு என்ற சொற்றொடருக்கு 
யோகந்திர தேவர்‌ என்ற பெயர்‌ உடைய பகவான்‌ 
என்று கூறி இருக்கிறார்‌. சமயசாரத்தின்‌ வடமொழி 
உரையாசிரியர்‌ ஜயசேனர்‌ யோகந்திர தேவர்‌ என்று 
இவர்‌ பெயரைக்‌ குறிப்பிட்டுப்‌ பரமாத்மப்‌ பிரகாசம்‌ 
செய்யுளை மேற்கோளாகக்‌ காட்டி இருக்கிறார்‌. 
பரமாத்மப்‌ பிரகாச நூலில்‌ இவர்‌ தன்‌ பெயரைக்‌ 
குறிப்பிடுவதோடு பட்ட பிரபாகர்‌ என்ற 
மாணவனுக்காக அது கூறப்பட்டதையும்‌ 
தெரிவிக்கிறார்‌. இவர்‌ தன்னுடைய மற்றொரு 
நூலான யோகசாரத்தில்‌ யோகிசந்திரன்‌ என்று தன்‌ 
யெரைக்‌ கூறி இருக்கிறார்‌. இந்து என்ற சொல்‌ 
சந்திரனைக்‌ குறிப்பிடுவதால்‌ இதுவும்‌ யோகிந்து 
என்ற பெயரையே குறிப்பிடுவதை அறியலாம்‌. 
யோகிந்து அபப்பிரம்ச மொழியில்‌ ஜோயிந்து 
ஆகும்‌. இவருடைய வாழ்க்கை குறித்து இவரது 
நூல்களில்‌ குறிப்பு எதும்‌ இல்லை. 


யோகிந்து தேவர்‌ சிறந்த அபப்பிரம்சமொழிக்‌ 
கவிஞர்‌. உள்ளத்தைப்‌ புலன்‌ வேட்கையிலே 
செல்லாது தடுத்துத்‌ தூய உயிரையே 
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நோக்கற்பாலதாகிய அல்லது உயிர்த்‌ தன்மையில்‌ 
தோய்வதாகிய இருக்குறள்‌ சொற்றொடரான) 
வாய்மை வேண்டுதலை எடுத்துக்‌ கூறுபவர்‌. 


யோகிந்து தேவர்‌, தம்‌ பரமாத்மப்‌ பிரகாசம்‌ 
நூலில்‌,கூறியது கூறும்‌ குற்றத்தைப்‌ பொருட்படுத்தாது, 
இலக்கிய மதிப்பீடு செய்வதையும்‌ விட்டு நூலை 
நோக்குக, ஏனெனில்‌ அது பட்ட பிரபாகரனுக்கு 
மெய்யுணர்வூட்ட எழுதப்பட்டதாகும்‌' என்கிறார்‌. 


பரமாத்மப்‌ பிரகாசம்‌ மற்றும்‌ யோகசாரம்‌ 
நரல்களைத்‌ தவிர்த்து இவர்‌ வேறு சில நூல்களையும்‌ 
இயற்றியதாகக்‌ கூறப்படுகிறது. இருப்பினும்‌ 
பரமாத்மப்‌ பிரகாசம்‌ யோகசாரம்‌ ஆகிய 
இரண்டையே இவருடைய நூல்களாக ஐயமின்றி 
ஏற்கமுடியும்‌ என்று கருதுகின்றனர்‌. 


ஆசாரியார்‌ குந்தகுந்தரும்‌ ஆசாரியார்‌ 
பூஜ்யபாதரும்‌ உயிர்த்‌ தன்மையில்‌ தோயும்‌ மறை 
பொருள்‌ கலையை ஒரு சிறிதே விளக்கி உள்ளனர்‌. 
இருப்பினும்‌ அச்‌ கலையை விரிவாக விளக்கியவர்‌ 
களில்‌ இவரே முதல்வர்‌ ஆவார்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 
கபீர்தாசின்‌ புரட்சிக்‌ கருத்துக்களுக்கு அடிப்படை 
பரமாத்மப்‌ பிரகாசம்‌ நூலே என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 
அகையால்‌ இந்‌ நூலைப்‌ பயிலுவதால்‌ உயிர்த்‌ 
தன்மையில்‌ தோய்வதில்‌ வெற்றி காணலாம்‌. 
ஆசாரியார்‌ குந்தகுந்தரின்‌ மோட்ச பாகுடமும்‌, 
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அசாரியார்‌ பூஜ்யபாதரின்‌ சமாதி சதகமும்‌ கூறும்‌ 
கருத்துக்கள்‌ பரமாத்மப்‌ பிரகாசத்தில்‌ இடம்‌ 
பெறுவதோடு விரிவாக விளக்கப்‌ படுகின்றன. 


ஆசாரியார்‌ பூஜ்யபாதருக்குப்‌ பிற்பட்டவர்‌ 
என்பதனால்‌ இவரது காலம்‌ அறாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
இறுதி என்று ஏற்கப்படுகிறது. 


பரமாத்மப்‌ பிரகாசம்‌: இழ்‌ நூலில்‌ மொத்தம்‌ 
345 செய்யுள்கள்‌ இருக்கின்றன. 


ஜேண ஸரூவிம்‌ ஜாயியயி அப்பா ஏஹு 
அணந்து 
தேண ஸரூவிம்‌ பரிணவயி ஜஹ பலிஹவு 
மணி மந்து (2173) 


எப்படிப்‌ பளிங்கு தன்‌ கழ்‌ வைக்கப்படும்‌ 
காகிதம்‌ கருப்பாக இருந்தால்‌ கருப்பாகவும்‌, சிவப்பாக 
இருந்தால்‌ சிவப்பாகவும்‌, மஞ்சளாக இருந்தால்‌ 
மஞ்சளாகவும்‌, காணப்படுகிறதோ அவ்வாறே உயிரும்‌ 
தமை, நன்மை, தூய்மை எண்ணங்களுக்கேற்ப 
தமை, நன்மை, தூய்மை தன்மை உடையதாகிறது 
என்பதாம்‌. 


“எவன்‌ உடலையே உயிராகக்‌ கொள்ளு 
கிறானோ அவன்‌ அறியாமை மிகுந்தவன்‌. எவன்‌ 
உடலினின்றும்‌ வேறான அறிவு மயமான தூய 
உயிரை அறிகிறானோ அவனே அறிஞன்‌. எவன்‌ 
வினைகளை அழித்து உடல்‌ முதலாகிய பிற 
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பொருள்களை விட்டு அறிவுமயமான தூய உயிரைப்‌ 
பெற்று விட்டானோ (உயிர்த்‌ தூய்மை பெற்று 
விட்டானோ) அவனே கடவுள்‌” (1. 23-25. இதனால்‌ 
உயிரே தூய்மை அடைந்து கடவுளாகிறது என 
விளக்கப்பட்டது. 


“பேரா இயற்கை அடைந்த உயிர்‌ வரம்பில்‌ 
அறிவுக்‌ காட்சி இன்ப அற்றல்களுடன்‌ வீட்டுலகில்‌ 
விளங்குதல்‌ போல, உன்‌ உயிரும்‌ உண்மைப்‌ 
பொருள்‌ தன்மை நோக்கில்‌ மேற்கூறிய ஆற்றல்‌ 
களுடன்‌ அல்லது கடவுளாம்‌ தன்மைகளுடன்‌ உன்‌ 
உடலுள்‌ இருக்கிறது. அதனால்‌ ஆற்றலைப்‌ பொறுத்த 
அளவில்‌ உனக்கும்‌ வீடுபேறடைந்த உயிருக்கும்‌ 
வேற்றுமை கிடையாது என்பதை அறிவாயாக 
என்பதாம்‌”. (1. 26) 


(ர உயிர்‌ எங்கும்‌ நிறைந்தது. (2) உயிர்‌ உணர்‌ 
வற்றது. (3) உயிர்‌ உடலளவே ஆகும்‌. (4) உயிரின்‌ 
இன்மைத்‌ தன்மை ஆகிய பிற சமயங்கள்‌ கூறும்‌ 
உயிரின்‌ வடிவம்‌ தன்மை முதலியன எவ்வகையில்‌ 
பொருந்தும்‌ என்பது பரமாத்மப்‌ பிரகாசத்தில்‌ 
இவ்வாறு விளக்கப்‌ படுகிறது. 


() வினைக்கட்டுகளின்றும்‌ விடுதலை பெற்ற 
உயிர்‌ அதன்‌ வரம்பில்‌ அறிவால்‌ உலகம்‌, அலோகம்‌ 
ரெண்டையும்‌ அறிகிறது. அந்த உலகம்‌ அலோகம்‌ 
அறியும்‌ அறிவின்‌ பரப்பால்‌ உயிர்‌ எங்கும்‌ 
நிறைந்தது எனக்‌ கருதலாம்‌. 
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(2 உயிரை நோக்குவதாகிய உயிர்த்‌ தன்மையில்‌ 
தோய்ந்துள்ள உயிர்‌ புலனறிவு அற்றதாகி விடுகிறது. 
அதனால்‌ நினைப்பு அல்லது சமாதி நோக்கால்‌ 
(புலன்‌) உணர்வற்றது எனக்‌ கருதலாம்‌. 


(3) வீடு பேறடைந்த உயிர்‌ அதன்‌ கடைசி 
உடலளவே பரவி நிற்பதால்‌ உயிர்‌ உடலளவே 
உடையதாகும்‌. 


(4) வீடு பேறடைந்த உயிரில்‌ எட்டு 
வினைகளும்‌ பதினெண்‌ குற்றங்களும்‌ உடலும்‌ 
இன்மையால்‌ உயிர்‌ அவற்றால்‌ இன்மையாகி 
விடுகிறது. (1-52-55) 


உயிரின்‌ தன்மையை விளக்குகையில்‌:- 


நான்‌ யுவன்‌, நான்‌ கிழவன்‌, நான்‌ வீரன்‌, 
நான்‌ அழகன்‌, (நான்‌ அறிஞன்‌, நான்‌ எல்லோரையும்‌ 
விட மேலானவன்‌) நான்‌ திகம்பரன்‌, நான்‌ 
சுவேதாம்பரன்‌, நான்‌ புத்தபிக்கு என்று மூடன்‌ 
உடல்‌ வேற்றுமைகளைத்‌ தன்னுடையதாகக்‌ 
கருதுகிறான்‌. இவற்றில்‌ ஒன்றும்‌ உயிருக்குக்‌ 
கிடையாது. (1. 82) 


உயிர்‌ பிராம்மணன்‌ அன்று; வணிகன்‌ 
அன்று; சத்திரியன்‌ அன்று; சூத்திரன்‌ அன்று; 
அணன்று; பெண்ணன்று; அலியுமன்று; அறிவு 
மயமாகி எல்லா வற்றையும்‌ அறிகிற பொருளாகும்‌ 
(1. 87). 


“புலனின்பங்களை நுகர எல்லா வசதிகளையும்‌ 
மிகுதியும்‌ படைத்துள்ள ஒருவன்‌ தன்‌ உயிர்‌ 
நினைப்பில்‌ தோய அவற்றைத்‌ துறப்பது போற்றுதலுக்‌ 
-குரியது. அப்‌ பெருந்தகையை நான்‌ பூசிக்கிறேன்‌. 
ஏனெனில்‌ வழுக்கைத்‌ தலையன்‌ (ஏற்கெனவே 
மொட்டை அவன்‌). மொட்டை அடித்துக்‌ 
கொள்ளுவதில்‌ பெருமை என்ன இருக்கிறது?” 
(பொருளற்றவர்கள்‌ அவாவினால்‌ உந்தப்பட்டு 
துன்புறுகிறார்களே அது இகழ்ச்சிக்குரியது என்பது 
கருத்து) (2.139) 


“ஏந்த உயிர்‌ தீவினை நல்வினை இரண்டையும்‌ 
(இரண்டும்‌ பிறவிக்கு ஏதுவாதலால்‌) ஒன்றாகக்‌ 
கருதவில்லையோ அவ்வுயிர்‌ மயக்கத்தில்‌ மயங்கி 
பலகாலம்‌ வரை துன்பமடைந்து கொண்டு பிறவியில்‌ 
உழலுகிறது. (2. 55) 


“எந்தத்‌ தீவினை உயிருக்குத்‌ துன்பந்‌ தந்து 
விரைவில்‌ வீடுபேறடையும்‌ வழியில்‌ உள்ளத்தைத்‌ 
தருப்புகிறநதோ அத்‌ தீவினை நல்லது என்று 
ஞானிகள்‌ கஹுகிறார்கள்‌” (2. 56) 


“ஓக்காட்யொளன்‌ ஈட்டிய] எந்த நல்வினை 
உயிருக்கு மாமன்னன்‌ முதலிய பதவிகளைத்‌ தந்து 
விரைவில்‌ நரகம்‌ முதலாகிய துன்பங்களை 
அடை விக்கிறதோ அது நன்மை தருவதல்ல என்று 
ஞானிகள்‌ கூறுகிறார்கள்‌.” (2.57) 


“ஐக்காட்சியாளன்‌ நல்வினை அவன்‌ வீட்டில்‌ 
செல்வத்தைக்‌ குவிக்கிறது. அச்செல்வத்தினாலே 
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அவனுக்குச்‌ செருக்கு ஏற்படுகிறது. செருக்கால்‌ 
அறிவு கெடுகிறது. அதனால்‌ தீவினை உண்டாகிறது. 
(2. 60) 


“எந்த முனிவன்‌ ஜினர்‌ வேடத்தை ஏற்ற 
பின்னரும்‌ விரும்பிய பொருள்களைக்‌ கை கொள்ளு 
திறானோ அவன்‌ உண்மையில்‌ வாந்தி எடுத்ததையே 
உண்பவனாகிறான்‌”. (2. 91) 


பாவு விஸுத்தவு அப்பணவு தம்மு பணே விணு 
| லே ஹு 

சவு - கயி துக்கஹம்‌ ஜோ தரயி ஜு பண்டதவு 
ஏஹு 


“காமம்‌ வெகுளி மயக்கங்களற்ற தூய 
எண்ணமே உன்‌ உயிரினுடைய இயற்கை. தீய 
எண்ணங்கள்‌ உன்‌ உயிரின்‌ இயற்கை அல்ல. 
அதனால்‌ தூய எண்ணமே அறம்‌ என்றுணர்ந்து 
அதை ஏற்றுக்‌ கொள்‌. அந்த உயிரின்‌ அறம்‌ 
(உயிரின்‌ இயற்கை) நால்‌ வகைப்‌ பிறவிகளால்‌ வரும்‌ 
துன்பங்களிலிருந்து பிறவியில்‌ உழலும்‌ உயிர்களை 
வெளியேற்றிப்‌ பேரின்ப நிலையில்‌ நிறுத்துகிறது. 
(2. 68) 


ஜோ பரமப்பா: ணாணமவு ஸோ ஹவும்‌ தேவு 
g . ள்‌ அணந்து 
ஜேர்‌ ஹவும்‌ ஸோ பரமப்பு பரு ஏஹவு பாவிணி 
பந்து 


“அறிவுத்‌ தன்மையுடைய பகவானே (தூய 
உயிர்த்‌ தன்மையால்‌) நான்‌. அதாவது நான்‌: 
அழிவற்ற கடவுள்‌ தன்மையன்‌, என்னைப்‌ 
போன்றவரே பகவான்‌. இவ்வித நினைப்பில்‌ 
ஐயமின்றி தோய்க. (2. 165) 


யோகசாரம்‌: இந்‌ நூலில்‌ 108 குறட்பாக்கள்‌ 
இருக்கின்றன. ...இதில்‌ பரமாதுமப்‌ பிரகாசத்தில்‌ 
வரும்‌ கருத்துக்கள்‌ பல வருகின்றன. 


(நல்ல, கெட்பு எண்ணமே வினைக்கட்டிற்குக்‌ 
காரணம்‌. தூய) எண்ணமே வீடு பேற்றிற்குக்‌ 
காரணம்‌. இதை நீ அறி” (14) 


“நல்வினை இயற்றியவன்‌ வானுலக 
மடை கிறான்‌. தீவினை செய்தவன்‌ நரகுமடை கிறான்‌. 
நல்வினை தீவினைகளை விட்டு விட்டு உயிரை 
அறிகிறவன்‌ வீட்டுலகமடைகிறான்‌ !” (2) 


“நீ வீடுபேற்றை விரும்பினால்‌ எப்பொழுதும்‌ 
உன்‌ உயிரைத்‌ தூய்மையானது என்றும்‌, உணர்வுப்‌ 
பண்புடையது- என்றும்‌ பகுத்தறிவாளன்‌ என்றும்‌ 
ஜினன்‌ என்றும்‌ முழுதுணர்‌ ஞானி என்றும்‌ 


கருதுக” (209 


காமம்‌ வெகுளி மயக்கங்களை விட்டு 
மெய்ப்‌ பொருளை விரும்புதலையே அறம்‌ என்றும்‌ 
அதுவே வீடுபேற்றைத்‌ தரும்‌ என்றும்‌ ஜினர்‌ 
கூறினார்‌” (48) 
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“ஜினர்‌ கோயில்களில்‌ தீர்த்தங்களில்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்று பலரும்‌ கூறுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
ஜினர்‌ உடலாகிய கோயிலில்‌ வீற்றிருக்கிறார்‌ என்பதை 
அறிந்த அறிஞர்‌ வெகு சிலரே ஆவார்கள்‌.” (45) 


“எவ்விதம்‌ உன்‌ உள்ளம்‌ புலனின்பங்களிலே 
தோய்கறதோ அவ்விதமே அது உயிர்த்‌ தன்மையில்‌ 
'தோய்ந்தால்‌: நீ விரைவில்‌ வீடு பேறடைவாய்‌” (50) 


“சிலர்தான்‌. மெய்ப்பொருளை அறிவார்‌. 
சிலர்‌ தான்‌ அதன்‌ விளக்கத்தைக்‌ கேட்பார்கள்‌. 
அவர்களிலும்‌ சிலரே அதை ஆய்வார்கள்‌. மேலும்‌ 
சிலரே அதன்‌ தன்மையில்‌ ஒழுகுவார்கள்‌”. 
(66) 


“வினையைத்‌ தீயதென்று எல்லாருமே 
அறிகின்றனர்‌. ஆனால்‌ நல்வினையும்‌ (பிறவிக்கு 
ஏதுவாதலர்ல்‌) தீவினை போன்று தீய தென்றே 
அறியும்‌ அறிஞர்‌ மிகச்‌ சிலரே அவார்கள்‌” 
(71) 


ஆசாரியார்‌ விமலசூரி 


விமலசூரி அடிகளே பாகத மொழியில்‌ 
வரலாற்றுக்‌ காப்பியம்‌ எழுதிய முதல்‌ புலவர்‌ 
அவார்‌ எனக்‌ கூறப்‌ படுகிறது. இவருக்கு முன்‌ 
வாழ்ந்த யதி விருஷபர்‌ ' தம்‌ 'திலோய பண்ணத்தி 
என்ற நூலில்‌ தீர்த்தங்கரர்கள்‌, சக்கரவர்த்திகள்‌, பல 
தேவர்கள்‌, வாசுதேவர்கள்‌, பிரதி வாசுதேவர்கள்‌ 
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அகியோரது தந்தை தாயார்கள்‌ குறித்தும்‌ குறிப்புகள்‌ 
தந்தாலும்‌, அவர்‌ தம்‌ நூலை வரலாற்றுக்‌ காப்பியமாக 
வடிக்கவில்லை. 


அச்சாரியர்‌ இராகுவின்‌ மாணவர்‌ ஆச்சாரியர்‌ 
விஜயர்‌. இவரது மாணவர்‌ விமல சூரிகள்‌ என்றும்‌, 
அவர்‌ நாயில்‌ அல்லது நாகேந்திர முனிக்குழாத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவர்‌ என்றும்‌, அக்குழாத்தினர்‌ திகம்பர 
சுவேதாம்பர வேற்றுமை பாராட்டாதார்‌ என்றும்‌, 
அதனால்‌ யாப்பனீயர்‌ ஆவார்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 
விமல சூரியார்‌ படைத்த பவும சரியத்தில்‌ திகம்பரர்‌ 
சுவேதாம்பரர்‌ கருத்துக்கள்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 
திகம்பரர்‌ கருத்துக்கள்‌ 

மகாவீரர்‌ திருமணம்‌ செய்து கொள்ளாமை; 
மகாவீரர்‌ இரிசலையின்‌ கருவடைதல்‌; ஐந்து வகை 
நகரா உயிர்களை ஏற்றல்‌; பதினான்கு மனுக்களை 
ஏற்றல்‌; சல்லேகனை நான்காம்‌ சிட்சா விரதமாக 
இடம்‌ பெறல்‌; விருடப தேவர்‌ உடையையும்‌ 
துறத்தல்‌; ஏழு . நரகங்கள்‌ மற்றும்‌ பதினாறு 
வானுலகங்களைகத்‌ கூறல்‌;, பெண்கள்‌ முத்தி பற்றி 
பேசாமை; கேவலி உணவு உட்கொள்ளாமை; 
எட்டுவகைப்‌ பொருள்களைக்‌ கொண்டு ஜினர்‌ 
சிறப்பியற்றல்‌. 
சுவேதாம்பரர்‌ கருத்துக்கள்‌ 

தீர்த்தங்கரர்களின்‌ தாயர்கள்‌ மக்குப்‌ பதில்‌ 14 
கனவுகள்‌ காணல்‌; சக்கரவர்த்திகளுக்கு 96000 
மனைவி யர்களுக்குப்‌ பதில்‌ 64000 மனைவியர்‌ 
என்றல்‌. 
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விமல . சூரிகளின்‌ காலம்‌ கி.பி. நான்காம்‌ 
நூற்றாண்டு என்பது 'ஜாகோபி' - அவர்கள்‌ உள்பட 
பலரது கருத்தாகும்‌. இவர்‌ இயற்றிய நூல்‌ 'பவும 
சரியம்‌' ஒன்றே என்றும்‌, ஆச்சாரியார்‌ இரவிசேனரின்‌ 
வடமொழி பத்ம புராணம்‌' என்ற ஜைன 
இராமாயணமும்‌ இக்‌ கதையை ஒட்டியதே என்றும்‌ 
கூறப்படுகிறது. அண்மையில்‌ “பத்ம புராணம்‌: 
“ஜைன இராமாயணம்‌' என்ற பெயரில்‌ தமிழில்‌ 
சுருக்கமாக வெளியிடப்பட்டுள்ளது. 


இராவணன்‌, சுக்ரீவன்‌, அனுமான்‌ 
முதலியோர்‌ வித்தியாதர மக்கள்‌ என்றும்‌, இலங்கை 
முதலாகிய தீவுகளில்‌ வாழ்ந்த மக்களை இரட்சித்து 
வந்ததால்‌ இராவணனது முன்னோர்‌ இராக்கதர்‌ 
என்றழைக்கப்‌ பட்டனர்‌ என்றும்‌, குரங்குச்‌ 
சின்னத்தைக்‌ கொடிகளிலும்‌ முடிகளிலும்‌ 
கொண்டிருந்ததால்‌ அக்குலத்தினர்‌ 'வானரர்‌' என்று 
அழைக்கப்பட்டனர்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 
அவ்வாறே இந்திரன்‌, சோமன்‌, வருணன்‌ 
முதலியோரும்‌ பல்வேறு நாட்டு மன்னர்‌ 
குலத்தினர்களே - தேவர்கள்‌ அல்லர்‌ என்றும்‌ 
கூறப்படுகிறது. இராவணனது தாய்‌ குழந்தைக்கு 
ஒன்பது மணிகளையுடைய மணிமாலையை 
அணிந்தாள்‌. ஒவ்வொரு மணியிலும்‌ குழந்தையின்‌ 
முகம்‌ தெரிந்தது. அதனால்‌ இராவணனது தந்தை 
குழந்தைக்கு 'தசானன்‌' என்று பெயரிட்டான்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. 


இராவணனை அறநெறி ஒழுகுபவனாகவே 
பவுமசரியம்‌ காட்டுகிறது. சீதையின்‌ அழகால்‌ 


வ்‌ ர பட்ட ட்ட ட்ட பம 


மயங்கி அவளைக்‌ கொண்டு சென்றான்‌. சீதையை 
வலிந்து கூடுமாறு இராவணனுக்கு மந்தோதரி 
கூறியபோது, அவன்‌ , “அது என்றும்‌ நடைபெறாது. 
நான்‌ எந்தப்‌ பெண்ணையும்‌ அவளது விருப்பமின்றிக்‌ 
கூடேன்‌ என்ற விரதமுடையவன்‌” என்று பதில்‌ 
க்றுகிறான்‌. சீதையைத்‌ திருப்பி ஒப்படைக்கவே 
அவன்‌ விரும்புகிறான்‌. உலகம்‌ தன்னைக்‌ கோழை 
என்று கருதுமே என்று அஞ்சி இராம இலக்குமணர்‌ 
களைப்‌ போரில்‌ உயிருடன்‌ கட்டிப்பிடித்து வந்து 
அவளைப்‌ பெருமையோடு ஒப்படைக்க 
எண்ணுகிறான்‌. 


கைகேயி பொறாமையால்‌ தசரதனிடம்‌ தன்‌ 
மகன்‌ - பரதனுக்கு முடிசூட்ட வேண்டவில்லை. 
தசரதனும்‌ தன்‌ ஒரே மகனான பரதனும்‌ ஒருங்கே 
துறவு புண்டு தவமியற்றப்‌ போவதைக்கண்டு 
ஒருங்கே இருவரையும்‌ பிரிய ஆற்றாமல்‌ பரதனை 
இல்லறத்தில்‌ ஈடுபடுத்த அவனுக்கு முடிசூட்டுமாறு 
தசரதனை வேண்டுகிறாள்‌. இராமன்‌ தானே காடு 
செல்கிறான்‌. இராமன்‌ காட்டிற்குச்‌ சென்றபிறகு 
தசரதன்‌ இறந்துபட வில்லை. பரதனுக்கு முடி சூட்டி 
விட்டு துறவுபூண்டு தவமியற்றுகிறான்‌. கைகேயியும்‌ 
துறவுபூண்டு தவமியற்றுகிறாள்‌.. இவ்வாறு 
பவுமசரியத்தில்‌ . எல்லாரும்‌ பெருமைப்படத்தக்க 
பாத்திரமாறொர்கள்‌. 


பவும சரிய காப்பியத்தில்‌, பெருங்காப்பியங்‌ 
களில்‌ உள்ளவாறே, கடல்‌, காடு, ஆறு, மலை, 
கதிரவன்‌ தோற்றம்‌, கதிரவன்‌ மறைவு, பருவங்கள்‌, 
போர்‌ முதலியன கதை நிகழ்ச்சிகளின்‌ பெருக்கம்‌ 


102 அறம்‌ பரப்பிய 


காரணமாக சுருக்கமாக வருணிக்கப்பட்டி ருக்கின்றன 
என்று க்ணுவா்‌. 


மானதுங்க ஆசாரியார்‌ 


மானதுங்க ஆசாரியார்‌ ஹர்ஷர்‌ காலத்தவர்‌ 
என்றும்‌ போஜ மன்னன்‌ காலத்தவர்‌ என்றும்‌ 
இரண்டு வகையாகக்‌ குறிப்பர்‌. முன்னதானால்‌ 
இவர்‌ கி.பி. ஏழாம்‌ நூற்றாண்டினர்‌; பின்னதானால்‌ 
இ.பி. பதினோராம்‌ நூற்றாண்டினர்‌ ஆவார்‌. 


டாக்டர்‌ 117, கீத்‌ என்பர்‌ மானதுங்கர்‌ 
அடைக்கப்‌ பட்டதாகக்‌ கூறப்படும்‌ கூடத்தின்‌ 
பூட்டுகளும்‌ அவருக்கு இடப்பட்டதாகக்‌ கூறப்படும்‌ 
விலங்குகளும்‌ . பிறவிச்‌ சுழற்சியிற்‌ சுழற்றும்‌ 
விளைக்கட்டுகளின்‌ உருவமாகலாம்‌ என்ற கருத்தைக்‌ 
கூறி இருக்கிறார்‌. அத்தகைய உருவகங்கள்‌ ஆறும்‌, 
ஏழாம்‌ நூற்றாண்டுகளில்‌ பல நூல்களில்‌ இடம்‌ 
பெற்றுள்ளன என்று கூறப்படுகிறது. அதனால்‌ 
மானதுங்கரின்‌ காலம்‌ ஆறாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
பிற்பகுதியாகக்‌ கருதலாம்‌ என்பர்‌. 


இவர்‌ இயற்றிய நூல்‌ 'பக்தாமரத்‌ தோத்திர” 
நூல்‌ ஒன்றே என்று கூறப்படுகிறது. இந்நூல்‌ 
திகம்பரர்‌ சுவேதாம்பரர்களாகிய இரு பிரிவினர்‌ 
களாலும்‌ பாராயணம்‌ செய்யப்பட்டு வருவதை 
எல்லாரும்‌ அறிவர்‌. 


ஜைனர்களிடம்‌ பொறாமை கொண்ட 
ஒருவன்‌ மன்னனிடம்‌ சென்று, 'பாணகவி/மயூரக” 
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ஆகியோர்‌ தோத்திரங்களால்‌ புதுமைகள்‌ நிகழ்த்தியன 
போல்‌, ஜைனர்களும்‌ தோத்திரங்களை இயற்றிப்‌ 
புதுமைகளை நிகழ்த்தினால்‌ அவர்களை நாட்டில்‌ 
வாழ விடுங்கள்‌, இல்லாவிடில்‌ வெளியே துரத்தி 
விடுங்கள்‌ என்று கூறினான்‌ என்றும்‌; மன்னனும்‌ 
மானதுங்கரை அழைத்து, 'நீங்கள்‌ உங்கள்‌ இறைவனை 
வழிபட்டு, புதுமையைச்‌ செய்து காட்டுங்கள்‌' என்று 
கேட்டான்‌. என்றும்‌ கூறப்‌ படுகின்றன. 


ஆசாரியார்‌ மானதுங்கர்‌ மன்னனிடம்‌ “என்‌ 
(இறைவர்‌ வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை இல்லாதவர்‌. 
அவரோ வீடுபேறடைந்து விட்டார்‌. அவர்‌ 
புதுமையைக்‌ காட்ட வருவாரா? அவரால்‌ என்ன 
பதுமை விளையும்‌? அவரது அடியார்களான 
தேவர்களே புதுமைகளை நிகழ்த்துவர்‌” என்று 
கூறினார்‌ என்றும்‌, அதனால்‌ அவருக்கு விலங்குகள்‌ 
பூட்டப்பட்டன என்றும்‌, மானதுங்கர்‌ 'பக்தாமர' த்‌ 
தோத்துரங்களைப்‌ பாடவும்‌ விலங்குகள்‌ உடைந்து 
போயின என்றும்‌ கதை வழங்குகிறது. 


'பக்தாமர'த்‌ தோத்திர நூலில்‌ 48 வடமொழிச்‌ 
செய்யுள்கள்‌ இருக்கின்றன. இதில்‌ முதல்‌ தீர்த்தங்‌ 
-கரரான விருடப தேவர்‌ துதிக்கப்‌்படுவதால்‌ இது 
அதி நாதர்‌ தோத்திரம்‌ என்றும்‌ வழங்கப்படுகிறது. 
இந்த தோத்திர நூலின்‌ சிறப்பு என்ன வென்றால்‌ 
இது எந்தத்‌ தீர்த்தப்‌ காருக்கும்‌ பொருந்தும்‌ 
வகையில்‌ அமைந்துள்ளது என்று கூறப்படுகிறது. 
இத்‌ தோத்திரச்‌ செய்யுள்கள்‌ பல வகை அணிக 
ளுடன்‌ கூடியதால்‌ காப்பிய நயம்‌ பொருந்தியது 
என்றும்‌ புலவர்‌ கருதுகின்றனர்‌. 


104 அறம்‌ பரப்பிய 


இதில்‌ வரும்‌ “உங்களுடைய தோத்திரம்‌ 
என்ன 2. உங்களுடைய பெயரைக்‌ கூறுவதே மக்களு 
டைய இவினைகளைப்‌ போக்கும்‌” அனைவரும்‌ 
“நாம மகிமை: ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்திலிருந்து 
எடுக்கப்பட்டது என்ற கருத்து நிலவுநெது. 
“கல்யாண மந்திரம்‌ தோத்திர நூலிலும்‌ மேற்கூறிய 
கருத்து இடம்‌ பெறுகிறது. “கல்யாண மந்திரம்‌ 
தோத்திரத்திற்குப்‌ பிற்பட்டதாக பக்தாமரத்‌ 
தோத்திரம்‌ கருதப்படுகிறது. 


மானதுங்காசாரியார்‌ சுவேதாம்பர மகாகவி 
என்றும்‌ இவரது நோயைத்‌ திகம்பர ஆசாரியார்‌ 
குணப்படுத்தனார்‌ என்றும்‌, அதனால்‌ இவர்‌ 
திகம்பரர்‌ ஆனார்‌ என்றும்‌, பிறகு குருவின்‌ 
கட்டளைப்படி “பக்தாமரம்‌' என்னும்‌ தோத்திர 
நூலை இயற்றினார்‌ என்றும்‌ : திகம்பரர்கள்‌ 
கூறுறொர்கள்‌. 


மானதுங்கர்‌ முதலில்‌ திகம்பரரிடம்‌ 
துறவேற்றவர்‌ என்றும்‌ பின்னர்‌ ஒரு சுவேதாம்பர 
சிராவகி இவர்‌ கமண்டல நீரில்‌ நகரும்‌ 
நுண்ணுயிர்கள்‌ இருக்கின்றன என்று கூற, 
திகம்பரத்தைக்‌ கை விட்டு ஜித சிம்மர்‌ என்ற 
சுவேதாம்பர முனிகளிடம்‌ துறவு பூண்டு, பின்னர்‌ 
இந்தத்‌ தோத்திரத்தை இயற்றினார்‌ என்றும்‌ 
சுவேதாம்பரர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 


இக்‌ கருத்துகள்‌ தம்‌ தம்‌ வகுப்புப்‌ பற்றின்‌ 
விளைவு' என்பர்‌ அறிஞர்‌. 
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இரவிசேனாசாரியார்‌ 


பலராலும்‌ விரும்பப்படுகின்ற 'பத்மபுராணம்‌' 
என்ற ஜைன இராமாயணத்தைச்‌ சிறந்த வடமொழிக்‌ 
காப்பியமாக இயற்றிய பேரறிஞர்‌ இரவிசேனாச்‌ 


சாரியார்‌. 


பத்ம சரித்திரத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள குரு 
பரம்பரையில்‌: இந்திர சேனரின்‌ மாணவர்‌ 
திவாகரசேனர்‌, திவாகரசேனரின்‌ மாணவர்‌ 
அர்ஹத்சேனர்‌, அர்ஹத்‌ சேனரின்‌ மாணவர்‌ 
இலக்ஷமணசேனர்‌, இலக்ஷ்மண சேனரின்‌ மாணவர்‌ 
இரவிசேனர்‌ அவரர்‌. இதனால்‌ இவர்‌ சேன 
சங்கத்தைச்‌ சேர்ந்த ஆசாரியார்‌ என்பது புலனாகிறது. 


“என்னால்‌ இயற்றப்பட்ட இந்த இராமச்‌ 
சரித்திரம்‌ நன்னெறிகளையும்‌ நீதிகளையும்‌ கூறும்‌ 
மொழிகள்‌ நிரம்பியது. நற்காட்சியின்‌ தூய்மைக்குக்‌ 
காரணமாவதால்‌ சிறப்புடையது; நன்மை பயப்பது; 
விரிவானது; தெளிவானது; மும்மணிகளைத்‌ தருவது; 
மாபெரும்‌ நல்வினை படைத்தவனாகிய இராமனின்‌ 
மேன்மைகளைப்‌ புகழ்ந்து கூறுவது; உயிர்த்‌ 
தூய்மையை வேண்டுவோரால்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
கேட்கத்‌ தக்கது என்று கூறியிருக்கிறார்‌ இரவிசேனர்‌” 
என்று கற்றோர்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌. 


இரவிசேனாசாரியார்‌ 42ஆம்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
கூறியுள்ள மரங்கள்‌ தென்னாட்டில்‌ இருப்பவை 
என்றும்‌, அவர்‌ தென்னாட்டை அறிந்திருக்கெ 
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அளவிற்கு வட. நாட்டைப்‌ பற்றி அறிந்திருக்கவில்லை 
என்றும்‌, அதனால்‌ அவர்‌ தென்னாட்டினரே 
என்றும்‌ அறிஞர்கள்‌ கருது கின்றனர்‌. 


அவர்‌ பகவான்‌ மகாவீரர்‌ நிர்வாண மடைந்து 
1203 அண்டுகள்‌ ஆறு திங்கள்‌ கழிந்த பிறகு தான்‌ 
பத்ம புராணத்தை எழுதி முடித்ததாகக்‌ கூறி 
இருப்பதால்‌ அந்த ஆண்டு இ.பி. 677 ஆவதால்‌ அவர்‌ 


ஏழாம்‌ நூற்றாண்டினர்‌ என்று அறிய முடிகிறது. 


இவருக்குப்‌ பின்‌ வந்த உத்யோதன : சூரிகளும்‌ 
அரிவம்ச புராணத்தின்‌ ஆசிரியரான. ஜினசேனரும்‌ 
இவரைச்‌ சிறப்புடைய புராணத்தை படைத்துத்‌ 
தந்த பேரறிஞர்‌ என்று போற்றுகின்றனர்‌. 


விமல சூரிகளின்‌ பவுமசரியத்தைத்‌ தழுவி 
இருந்தபோதிலும்‌ பத்மபுராணம்‌ தனக்கே உரித்தான 
தனிச்சிறப்பும்‌ எழிலுமுடையது. பத்மபுராணத்தில்‌ 
யெருங்காப்பியங்களில்‌ உள்ளது போன்றே நாடு, 
ஆறு, மலை, நாடு, நகரம்‌, பருவம்‌, கதிரவன்‌ உதயம்‌, 
மாலை நேரம்‌ முதலியவை வருணிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றன. 


கதை மிக மிகப்‌ பெரியதாகும்‌. இராமருடைய 
பல பிறவிகளின்‌ கதை அவர்‌ பக்கலைச்‌ சார்ந்த 
சுக்ரீவன்‌, விபீஷணன்‌, அனுமான்‌ அதியோரின்‌ 
கதைகளும்‌ கூட இக்கதையில்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 
இவர்களில்‌ சிலருடைய கதை தனிக்காப்பிய அளவு 
விரிவுடையவைகளாக இருக்கிறது. இவ்வாறு 


அதத த ரர: அபபட டில லல்ல அட படிமம்‌ 


இராமருடைய கதையுடன்‌ பிற நிகழ்ச்சிகள்‌ கொடி 
போன்று வளர்ந்து படர்ந்துள்ளன. 


இரவிசேனர்‌ ஏறக்குறைய 40 வகை செய்யுள்‌ 
யாப்பு வகைகளைக்‌ கையாண்டிருக்றொர்‌. பலவித 
அணிகளும்‌ இடம்பெறுகின்றன என்று அறிஞர்கள்‌ 
எழுதுகின்றனர்‌. 


இவர்‌ இக்கதையைக்‌ கீர்த்திதர ஆசாரியாரிட 
மிருந்து அறிந்ததாகத்‌ தெரிவித்துள்ளார்‌. அனால்‌ 
அந்த 8ீர்த்திதர ஆசாரியர்‌ யார்‌? அவர்‌ இயற்றிய 
இராம சரித்திரம்‌ பற்றிய காப்பியம்‌ யாது? என்பன 
தெரியவில்லை என்று கூறப்படுகிறது. 


ஜடா சிம்மநந்தி ஆசாரியார்‌ 


ஜடா சிம்மநந்தி ஆசாரியர்‌ வராங்க சரித்திரம்‌ 
என்ற புராண காப்பியம்‌ இயற்றியவர்‌. வடமொழி 
புராண காப்பியம்‌ இயற்றியவர்கள்‌ வரிசையில்‌ 
இவர்‌ சிறந்தவராக எண்ணப்படுகிறார்‌. 


இவர்‌ முதலாம்‌ ஜினசேனரின்‌ 'ஹரிவம்ச 
புராணத்திலும்‌, இரண்டாம்‌ ஜினசேனரின்‌ “ஆதி 
புராணத்திலும்‌' உத்யோதன சூரிகளின்‌ காவிய 
மாலாவிலும்‌ போற்றப்பட்டி ருக்கிறார்‌. இவர்‌ மொழி, 
சமயம்‌ கடந்து எல்லாப்‌ புலவர்களாலும்‌ போற்றப்‌ 
பட்டி ருப்பதாகக்‌ கூறப்படுகிறது. சாமுண்டராய” 
புராணம்‌ இயற்றிய சாமுண்டராயன்‌, பம்பகவி, 
தவன்‌, நயசேன்‌, ஜன்னகவி ஆகிய கன்னட 
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கவிஞர்களால்‌ இவர்‌ போற்றப்பட்டிருப்பதால்‌ இவர்‌ 
கன்னட நாட்டினர்‌ என்று கூறப்படுகிறது. நிஜாம்‌ 
நாட்டில்‌ கொப்பல்‌ ஊரின்‌ அருகே உள்ள 
மலையின்‌ மேல்‌ இவரது அடிச்சுவடு பொறிக்கப்‌ 
பட்டு அதன்‌ கழ்‌, 'சாவய்யன்‌ ஜடா சிம்ம நந்தி 
அசாரியாரின்‌ அடிச்சுவடுகளைச்‌ : செய்வித்தான்‌” 
என்று பொருள்படும்‌ கன்னட வாக்கியம்‌ செதுக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது என்று கூறப்படுகிறது. இதனால்‌ 
இவர்‌ அந்த இடத்தில்‌ சல்லேகனை' என்று 
கூறப்படும்‌ வடக்கிருத்தல்‌ நோன்பு நோற்று வானு 
4 டைந்‌ இருக்கலாம்‌ என்று கருதப்‌படுகிறது. 


ஓடா சிம்மநந்தி ஆசாரியரும்‌ அவரது 
நூலான 'வராங்க' சரித்திரமும்‌ எட்டாம்‌ நூற்றாண்டி 
லேயே புகழப்பட்டிருக்கின்றன. கவிபாரவியின்‌ 
'கிராதர்ஜுனீய காப்பியத்தின்‌ சாயல்‌ வராங்க 
சரித்திரத்தில்‌ காணப்‌ படுவதால்‌ ஜடா சிம்மறந்திகள்‌ 
அவருக்குப்‌ பிற்பட்டவர்‌ என்றும்‌, காலம்‌ ஏழாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ இறுதி என்றும்‌ கணக்கிடப்படுகிறது. 


ஹாங்கன்‌ சரித்திரம்‌: வராங்கன்‌ நேமிதர்த்தங்கரரின்‌ 
காலத்தவன்‌. உத்தமபுரத்தில்‌ போஜ வமிச தருமசேன 
மன்னன்‌ ஆட்சி செலுத்தி வந்தான்‌. அவனுடைய 
பட்டத்தரசி குணவதிக்கு வராங்கன்‌ பிறந்தான்‌. 
அவன்‌ வளர்ந்து பெரியவன்‌ அனதும்‌ அவனது 
தந்‌ைத அவனுக்குப்‌ பத்து நற்குல மகளிர்களைத்‌ 
திருமணம்‌ செய்து வைத்தான்‌. வராங்கன்‌ 'வரதத்த' 
கேவலிகளின்‌ அறவுரை கேட்டு அணுவிரதங்களை 
ஏற்று ஒழுகி வந்தான்‌. 


வராங்கனின்‌ சிற்றன்னையும்‌ அவளது மகனான 
சுசேணனும்‌ அவனிடம்‌ பொறாமை கொண்டு 
அவனைக்‌ கொல்ல அமைச்சன்‌ சுபுத்தியுடன்‌ கூடி 
சூழ்ச்சி செய்தனர்‌. சுபுத்தி முரட்டுத்தனத்தில்‌ 
நன்றாகப்‌ பழக்கப்பட்ட ஒரு முரட்டுக்‌ குதிரையை 
வராங்கனிடம்‌ கொண்டுவந்து தந்து அதன்‌ மீது 
ஏற்றி அவனைச்‌ சவாரி செய்ய வைத்தான்‌. 
அம்முரட்டு குதிரை வராங்கனை ஏற்றிக்‌ கொண்டு 
ஒரு காட்டின்‌ நடுவில்‌ சென்று அவனோடு 
இணற்றில்‌ தாவி விழுந்தது. வராங்கன்‌ அதிலிருந்து 
ஒருவாறு தப்பிக்‌ கிணற்றை விட்டு வெளியே 
வந்தான்‌. 


அங்கிருந்த கொடிய புலி ஒன்று அவனைக்‌ 
கொல்லத்‌ துரத்திற்று. வராங்கன்‌ காட்டு யானை 
-கனின்‌ உதவியால்‌ தன்னைப்‌ புலியினின்றும்‌ 
காத்துக்‌ கொள்ளுகிறான்‌. ஒரு கரடியினின்றும்‌ 
அவனை ஒரு யட்சிணி காப்பாற்றுகிறாள்‌. அனால்‌ 
பின்னர்‌ அவன்‌ வேடர்‌ தலைவன்‌ ஒருவனால்‌ 
சிறைப்படுத்தப்படுகிறான்‌. அத்‌ தலைவனது மகனைப்‌ 
பாம்பு கடித்து விடுகிறது. வராங்கன்‌ பாம்பின்‌ 
நஞ்சைப்‌ போக்கி அவனை உயிர்‌ பிழைக்க 
வைத்ததால்‌ 'சிறையினின்றும்‌ விடுவிக்கப்‌ படுகிறான்‌. 


வராங்கன்‌ பிறகு ஊர்‌ ஊராகச்‌ சென்று 
சாகரபுத்தி வணிகன்‌ கூட்டத்தோடு சேர்கிறான்‌. 
கள்ளர்‌ கூட்டத்தினின்றும்‌ சாகரபுத்தியைக்‌ 
காப்பாற்றுகிறான்‌.  “கஸ்சித்படன்‌' (வீரன்‌) என்ற 
புனைபெயரோடு தன்னை எவரும்‌ அறிந்து 
கொள்ளாதபடி மறைவாக வாழ்கிறான்‌. 
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யானைகளை அடைய வேண்டும்‌ என்ற 
அசையால்‌ தூண்டப்பட்டு மதுரை மன்னன்‌ லலித 
புரத்தை முற்றுகை செய்கிறான்‌. கஸ்சித்படன்‌” 
மதுரை மன்னனை லலிதபுர மன்னனோடு கூடி 
எதிர்த்துக்‌ போராடித்‌ தன்‌ வல்லமையைக்‌ காட்டு 
இறான்‌. அதனால்‌ லலிதபுர மன்னன்‌ தன்‌ மகளை 
அவனுக்குத்‌ திருமணம்‌ செய்வித்துத்‌ தன்‌ நாட்டில்‌ 
பாதியையும்‌ தருகிறான்‌. 


வராங்கன்‌ காணாமற்‌ போனபின்‌ சுசேணன்‌ 
இளெவர்சனாகிறான்‌. வகுல நாட்டு மன்னன்‌ 
தருமசேனன்‌ வயோதிகன்‌ என்பதையும்‌ சசேணன்‌ 
கோழை என்பதையும்‌ அறிந்து உத்தமபுரத்தைத்‌ தன்‌ 
படையால்‌ வளைக்கிறான்‌. அனால்‌ தருமசேனன்‌ 
ல்லிதபுர மன்னனைத்‌ துணைக்கழைக்கிறான்‌. 
அவ்வேளையில்‌ வராங்க குமாரன்‌ தானே சென்று 
வகுல நாட்டு மன்னனைத்‌ தோற்கடிக்கிறான்‌. 
உத்தம.புர மக்கள்‌ வராங்கனைப்‌ போற்றி வரவேற்‌ 
கின்றனர்‌. வராங்கன்‌ பகைவர்களை மன்னித்து, 
தந்தையின்‌ உத்தரவு . பெற்றுச்‌ சென்று பல 
நாடுகளையும்‌ வென்று அவற்றை எல்லாம்‌ இணைத்து 
ஒரு பெரிய நாட்டை உருவாக்கி சரஸ்வதி ஆற்றின்‌ 
கரையில்‌ உன்ன அனந்தபுரத்தை தலைநகராக்கி 
ஆண்டு வருகிறான்‌. அங்கு மாபெரும்‌ ஜினர்‌ 
கோயிலைக்கட்டி அதிலே ஜினர்‌ திருமேனியை 
நிறுவுகிறான்‌. 


வராங்கனது அர்சி அனுபமா வயிற்றில்‌ ஒரு 
மகன்‌ பிறக்கிறான்‌. அவனுக்கு “சுகாத்ரன்‌' என்று 
பெயர்‌ இடுகிறான்‌. மகனும்‌ வளர்ந்து பெரியவ 
-னாகிறான்‌. 
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பர மதவாதகிகளாகிய தன்‌ அமைச்சர்களின்‌ 
ஐயங்களைப்‌ போக்கி அவர்கள்‌ தற்காட்சி பெறச்‌ 
செய்கிறான்‌. 


ஒருநாள்‌ விண்மீன்‌ எரிந்து விழுவதைக்‌ 
கண்டு. உடல்‌ நிலையாமை செல்வம்‌ நிலையாமை 
முதலியவற்றை உணர்ந்து தன்‌ மகனான 
“சுகாத்ரனுக்கு' முடிசூட்டி விட்டு நாட்டைவிட்டுச்‌ 
சென்று வரதத்த கேவலிகளை அடைந்து அவரிடம்‌ 
துறவேற்கிறான்‌. கடுந்தவம்‌ புரிகிறான்‌. தூய 
நிலைப்பில்‌ மூழ்கி வினைப்‌ பகைவர்களை வென்று 
வீடுபேறடை கிறான்‌. 


அகளங்க ஆசாரியர்‌ 


ஜைன ஆசாரிய பரம்பரையில்‌ சமந்த 
பத்ராசாரியார்‌ ஜைன தருக்கத்தின்‌ பாட்டனார்‌ 
எனில்‌ அகளங்க்‌ தேவர்‌ அதன்‌ தந்தையாவர்‌. 


அகளங்க தேவர்‌ தத்துவம்‌ தருக்கம்‌ 
இரண்டிலும்‌ வல்லவர்‌; கூர்த்த அறிவினர்‌. அதனால்‌ 
அவர்‌ ஜைன தத்துவம்‌ தருக்கங்களின்‌ கருவூலம்‌ 
என்று போற்றப்‌ படுகிறார்‌. 


சிரவணபெளிகுனம்‌ கல்வெட்டில்‌ (47இல்‌) 
அகளங்க தேவர்‌ தருக்கம்‌ மற்றும்‌ அறு சமயங்களின்‌ 
அறிவில்‌ இப்பூவுலகன்‌ தேவகுரு ஆவார்‌' என்று 
கூறப்பட்டிருக்‌ கிறது. வேறொரு கல்வெட்டுச்‌ செய்தி 
உண்மையாகவே அகளங்க தேவரால்தான்‌ ஜைன 
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தருக்கம்‌ வளர்ச்சி அடைந்தது என்று கூறுகிறது. 
1089ஆம்‌ கல்வெட்டில்‌ அகளங்கதேவர்‌ பூஜ்யபாதருக்கு 
அடுத்த நிலை சான்றோராகவும்‌ தீக்காட்சியைப்‌ 
போக்கும்‌ கதிரவனாகவும்‌ போற்றப்பட்டிருக்கிறார்‌. 
அதே கல்வெட்டின்‌ 18ம்‌ செய்யுள்‌ அகளங்க தேவர்‌ 
மான்ய கேட்டு' நாட்டு மன்னன்‌ சுபதுங்கனின்‌ 
அமைச்சனான புருஷோத்தமனின்‌ மகன்‌ என்று 
தெரிவிக்கிறது. 


“ஜைன வேதம்‌' என்று போற்றப்படும்‌ அதாவது 
எல்லா ஜைன அறக்கருத்துக்களையும்‌ ஒருங்கே” 
படைத்துள்ள 'தத்துவார்த்த' சூத்திரத்திற்கு “தத்து 
வார்த்த வார்த்திகம்‌' என்ற பெயரால்‌ அகளங்க 
தேவர்‌ ஒரு சிறந்த உரை எழுதியுள்ளார்‌. 
அவ்வுரையின்‌ இறப்புப்‌ பாயிரத்தில்‌ 'ஜீயாத்‌ சிரம்‌ 
அகளங்க பிரம்மா லகுஹவ்வ நிருபதி வரதனய” 
என்று குறிக்கப்பட்டுள்ளது. அதாவது “அகளங்க 
தேவர்‌ “இலகுஹவ்வ' மன்னனின்‌ மேன்மை தங்கிய 
மகன்‌ நெடுங்ககாலம்‌ வாழ்க என்று கூறப்‌ 
படுவதால்‌, இலகுஹவ்வ மன்னன்‌ பெயரிலிருந்து 
அவன்‌ தென்‌ நாட்டினன்‌ என்று அறியமுடிந்த 
போதிலும்‌ அவன்‌ யார்‌ என்பதை அறிய 
முடியவில்லை. “இராஜாவளி' கதையில்‌ காஞ்சி 
ஜினதாஸ்‌ பிராமணனின்‌ மகன்‌ அகளங்க தேவர்‌ 
என்று வருவதாகக்‌ கூறுகிறார்கள்‌. 


பிரபா சந்திரரின்‌ கதாகோசத்தில்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ள அகளங்கதேவர்‌ கதை வருமாறு: 
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ஒருமுறை, அஷ்டான்னிக பருவத்தின்‌ 
பொழுது, அகளங்கர்‌ நிஷ்களங்கர்களாகிய 
மக்களுடன்‌ அவர்களின்‌ தாய்‌ தந்தையர்கள்‌ 
முனிவரைத்‌ தரிசிக்கச்‌ சென்றனர்‌. அவர்கள்‌ 
முனிவரின்‌ அறவுரைகளைக்‌ கேட்ட பிறகு எட்டு 
நாட்களுக்கு 'பிரம்மச்சரியம்‌' விரதத்தை ஏற்றனர்‌. 
மக்களையும்‌ அவ்விரதத்தை ஏற்கச்‌ செய்தனர்‌. 


மக்களிருவரும்‌ தக்க வயதை அடைத்ததும்‌ 
அவர்களின்‌ பெற்றோர்கள்‌ அவர்களுக்குத்‌ திருமணம்‌ 
செய்விக்க முனைந்தனர்‌. மக்களிருவரும்‌ தாங்கள்‌ 
முனிவரிடம்‌ 'பிரம்மச்சரிய' விரதத்தை ஏற்றுள்ளதைப்‌ 
பெற்றோர்களுக்கு நினைவுறுத்தித்‌ திருமணம்‌ செய்து 
கொள்ள மறுத்து விட்டனர்‌. பெற்றோர்கள்‌ அவர்கள்‌ 
ஏற்ற விரதம்‌ எட்டு நாட்களுக்கே ஆகும்‌. அதனால்‌ 
திருமணம்‌ செய்து கொள்ளுவதில்‌ எதுவும்‌ 
தடையில்லை என்று கூறினர்‌. அனால்‌ மக்கள்‌ 
இருவரும்‌ தாங்கள்‌ அவ்வாறு வரையறையிட்டு 
விரதத்தை ஏற்காததால்‌ அதைத்‌ தங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ 
முழுவதும்‌ கடைப்பிடித்தே அகவேண்டும்‌! கை 
விடக்கூடாது என்று தெரிவித்து விட்டனர்‌. 


பிறகு அவர்கள்‌ இருவரும்‌ விரதத்தைக்‌ 
கடைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டே கல்வியில்‌ தங்கள்‌ 
மனத்தைச்‌ செலுத்தினர்‌. அகளங்கதேவர்‌ 
காஞ்சீபுரத்தில்‌ பெளத்த அறத்தின்‌ தருக்க நூல்களை 
நன்கு கற்றறிந்தார்‌. வாது புரிவதில்‌ பெரும்புலவர்‌ 
ஆனார்‌. அகளங்கதேவர்‌ “ஹிமசீதள' மன்னனின்‌ 
அவையில்‌ வாதம்‌ புரிந்து தாரா தேவியைத்‌ 
தோற்கடித்தார்‌. 
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நேமிதத்தரது “ஆராதனா கதா கோசத்தில்‌: 
வரும்‌ அகளங்கதேவரின்‌ கதை வருமாறு: 


“மான்ய கேட்டு நாட்டு மன்னன்‌ சுபதுங்கன்‌. 
அவன்‌ அமைச்சன்‌ புருஷோத்தமன்‌. புருஷோத்‌ 
-தமனின்‌ மனைவி, பெயர்‌ பத்மாவதி. அவள்‌ 
வயிற்றில்‌ அகளங்கர்‌ நிஷ்களங்கர்‌ இருவரும்‌ 
பிறந்தனர்‌. 


ஆஷ்டான்னிக துவக்கத்தில்‌ புருஷோத்தமன்‌ 
தன்‌ குடும்பத்துடன்‌ சென்று இரவிகுப்த முனிகளைத்‌ 
தரிசித்து அவரிடம்‌ தானும்‌ மனைவியும்‌ மக்களும்‌ 
எட்டு நாட்களுக்கு 'பிரம்மசர்ய' விரதம்‌ இருப்பதாக 
ஏற்றான்‌. 


தக்க வயதை அடைந்ததும்‌ மக்கள்‌ திருமணம்‌ 
செய்துகொள்ள மறுத்துக்‌ கல்வி . பயில்வதில்‌ 
மனத்தைச்‌ செலுத்தினர்‌. அந்நாட்களில்‌ பெளத்த 
அறம்‌ எங்கும்‌ பரப்பப்பட்டு வந்தது. அகளங்கர்‌ 
நிஷ்களங்கர்‌ இருவரும்‌ மகாபோதி பெளத்தப்‌ 
பள்ளியில்‌ கல்வி பயின்று வந்தனர்‌... 


குரு ஒருநாள்‌ “சப்தபங்க! கொள்கையை 
மாணவர்களுக்கு விளக்கிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
ஆனால்‌ நூலில்‌ பாடம்‌ தவறாக இருந்ததால்‌ 
குருவால்‌ அதை நன்கு விளக்க இயலவில்லை. குரு 
வெளியே சென்ற பிறகு அகளங்கர்‌ அப்பாடத்தைத்‌ 
திருத்தம்‌ செய்தார்‌. அதனால்‌ குருவிற்கு அகளங்கர்‌ 
நிஷ்களங்கர்‌ இருவரும்‌ ஜைனர்‌ ஆகலாம்‌ என்ற 
ஐயம்‌ கோன்றிற்ற. 
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அவர்‌ நன்கு முயன்று அவர்கள்‌ இருவரும்‌ 
ஜைனர்கள்‌ என்பதைக்‌ கண்டறிந்தார்‌. அவர்கள்‌ 
இருவரும்‌ உடனே சிறையிலடைக்கப்‌ பட்டனர்‌. 
இருவரும்‌ இரவில்‌ சிறைக்கூடத்திலிருந்து தப்பி ஓடி 
விட்டனர்‌. மறுநான்‌ காலையில்‌ இதை அறிந்த குரு 
அவர்களைப்‌ பிடித்துவரக்‌ குதிரை வீரர்களை 
நாலாப்‌ பக்கங்களிலும்‌ அனுப்பினார்‌. 


தங்கள்‌ பின்னால்‌ குதிரை வீரர்கள்‌ வருவதைக்‌ 
கண்டு இருவரும்‌ தங்கள்‌ உயிரைக்‌ காத்துக்கொள்ளும்‌ 
வழியின்மையை அறிந்தனர்‌. அகளங்கர்‌ அங்கே 
இருந்த குளத்தில்‌ குதித்துத்‌ தாமரை இலைகளால்‌ 
தன்னை மறைத்துக்‌ கொண்டார்‌. நிஷ்களங்கரும்‌ 
தன்னைக்‌ காப்பாற்றிக்‌ கொள்ள ஓடினார்‌. அவர்‌ 
ஓடுவதைக்‌ கண்ட குளத்தில்‌ இருந்த ஒரு 
வண்ணானும்‌ பயந்து நிஷ்களங்கர்‌ கூடவே 
ஓடினான்‌. குதிரை வீரர்கள்‌ அவர்கள்‌ இருவரையும்‌ 
பிடித்துக்‌ கொன்றுவிட்டுச்‌ சென்றனர்‌. 


குதிரை . வீரர்கள்‌ போனபின்‌ அகளங்கர்‌ 
குளத்தை விட்டு வெளியே வந்து பயம்‌ நீங்கனோர்‌. 
பின்‌ ஊர்‌ ஊராகச்‌ சுற்றினார்‌. 


கலிங்கநாட்டு இரத்தின சஞ்சயபுரத்தின்‌ 
மன்னன்‌ 'ஹிம தளன்‌. அவனது அரசி மதன சுந்தரி. 
ஜைன அறத்தில்‌ மிக்க பற்றுடையவள்‌. அவள்‌ வெகு 
சிறப்பாக ஜினரின்‌ தேர்‌ விழாவை நடத்த 
எண்ணினாள்‌. அனால்‌ அம்‌ மன்னனின்‌ பெளத்த 
குரு அதற்குச்‌ சம்மதிக்கவில்லை. “என்னை ஒரு 
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ஜைனப்‌. புலவன்‌ வாதிட்டு வெல்லும்வரை தேரை 
ஓட்டவிட மாட்டேன்‌” என்றார்‌. குருவுக்கு எதிரிடை 
யாக மன்னன்‌ எதுவும்‌ செய்ய இயலவில்லை. இச்‌ 
செய்தி அகளங்க தேவருக்கு எட்டியது. அவர்‌ 
“ஹிமசீதள' மன்னனின்‌ அவைக்குச்‌ சென்று தான்‌ 
பெளத்த குருவிடம்‌ வாதிட வந்திருப்பதை 
அறிவித்தார்‌. 


திரை மறைவிலிருந்து வாதிடும்‌ பெளத்த 
குருவிற்கும்‌ அகளங்க தேவருக்கும்‌ ஆறு திங்கள்‌ 
வரை வாதம்‌ நடந்தது. அகளங்கதேவர்‌ வியப்‌ 
-படைந்தார்‌. பெளத்த குரு நின்று வாதிடும்‌ திரை 
மறைவில்‌ இருந்த குடத்தில்‌ இருக்கும்‌ தாராதேவியே 
தன்னிடம்‌ வாதிட்டு வரும்‌ உண்மையை அகளங்க 
தேவர்‌ அறிந்தார்‌. இரையை விலக்கி பானையை 
உடைத்தார்‌. தாராதேவி ஓடிவிட்டாள்‌. பெளத்த 
குரு தோல்வி அடைந்தார்‌. பிறகு ஜினரின்‌ -தேர்‌ 
-விழா சிறப்பாக நடைப்பெற்றது. 


இராஜாவளி கதையிலும்‌ அகளங்க தேவரது 
கதை மேற்கூறியவாறே கூறப்பட்டிருக்றைது. 
பெளத்தர்களுடன்‌ ஹிமசதளனின்‌ அவையில்‌ வாதப்‌ 
“போரை நிகழ்த்தினார்‌. வாதப்போர்‌ 7 நாட்கள்‌ 
நடைபெற்றது. அகளங்கருக்குக்‌ 'கூஷ்மாண்டினி' 
தேவி கனவில்‌ வந்து 'நீங்கள்‌ கேட்ட வினாக்களையே 
வேறு முறையில்‌ கேளுங்கள்‌. வெற்றி யடைவீர்கள்‌” 
என்று கூறினாள்‌. அகளங்கதேவரும்‌ அவ்வாறே 
செய்து வெற்றி பெற்றார்‌. பெளத்தர்கள்‌ கலிங்கத்‌ 
திலிருந்து இலங்கை சென்றனர்‌. 
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£மல்லிசேனரின்‌ சிறப்புப்‌ பாயிரத்தின்‌ 
இரண்டாம்‌ செய்யுளால்‌ இராஷ்டிர கூட மன்னன்‌ 
சாஹஸதுங்கன்‌' அவையிலும்‌ அகளங்கதேவர்‌ 
பெளத்தர்களைத்‌ தோற்கடித்தார்‌. காஞ்சீபுரம்‌ பல்லவ 
மன்னன்‌ 'ஹிமசதனனின்‌' அவையிலும்‌ பெளத்தர்‌ 
களைத்‌ தோற்கடித்தார்‌ என்ற செய்திகள்‌ வருகின்றன 
என்று கூறப்படுகிறது. இவற்றால்‌ அகளங்கதேவர்‌ 
வாதிடுவதில்‌ மிக்க வல்லவர்‌ என்பது வெளியாகிறது. 
அதனால்தான்‌ வித்தியானந்தி ஆசாரியரும்‌ அகளங்க 
தேவரை “சகல தார்சக சூடாமணி' என்று போற்றி 
இருக்கிறார்‌. 


. அகளங்க தேவரது காலம்‌ ஏழாம்‌ 
நூற்றாண்டின்‌ பிற்பகுதி என்பது பலராலும்‌ ஏற்கப்‌ 
- படுகிறது. 


வர்‌ (இலகீயஸ்த்ரயம்‌', நியாய விநிஸ்சய 
ஸவிருத்தி, “ஸித்தி விநிஸ்சய: ஸவிருத்தி, 'பிரமாண 
சங்கிரகம்‌ ஸவிருத்தி, ஆகிய தருக்க நூல்களையும்‌, 
தத்துவார்த்த வார்த்திகம்‌, “அஷ்டசதி' என்ற 
தேவாகம விருத்தி உரை நூல்களையும்‌ 
இயற்றியுள்ளார்‌. : நூலில்‌ வராத முக்கிய கருத்துக்‌ 
களையும்‌ விளக்கும்‌ உரை 'வார்த்திகம்‌' என்று 
கூறப்படுகிறது. 


'தத்வார்த்த வார்த்திகம்‌' முதல்‌ அதிகாரத்தில்‌ 
அறிவு பற்றியும்‌ ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உலகப்‌ 
பொருள்‌ பற்றியும்‌ ஆயப்படுகிறது. இவ்விரண்டுமே 
தத்துவ நூலின்‌ முக்கிய பிரிவுகள்‌. ஆகையால்‌ 
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முதலும்‌ ஐந்தாம்‌ அதிகாரமும்‌ மிக்க சிறப்பு 
வாய்ந்தவை என்று கூறப்படுகிறது. 


மேலும்‌ அகளங்கதேவர்‌ 25 செய்யுள்களில்‌ 
ஸ்வரூப்‌ ஸம்போதனை' என்ற உயிர்ப்பொருளின்‌ 
இலக்கணத்தை விளக்கி அதை அடையும்‌ வழியை 
வினக்கும்‌ நூலையும்‌ எழுதி உள்ளார்‌. 


கீழ்வரும்‌ முதல்‌ செய்யுளிலிருந்தே இந்நூலின்‌ 
பெருமை விளங்கும்‌: 


முக்தா அமுக்தைக ரூபோ ய: கர்பாபீ 
ஸம்விதாதினா 
அக்ஷயம்‌ பரமாத்மானம்‌, க்ஞானமூர்த்தி நமாமி 
தம்‌ 


அழிவற்ற அறிவே உருவானவர்‌. அறிவு 
மறைப்பு முதலாகிய பொருள்‌ வினைகளிலிருந்து 
விடு பட்டவர்‌; காமம்‌ முதலாயெ “பாவ வினை 
களிலிருந்து விபெட்டவர்‌; உடலற்றவர்‌; வரம்பில்‌ 
அறிவுக்காட்சி இன்ப ஆற்றல்களோடு கூடியவர்‌; 
அப்பேரின்ப மயமான இறைவனை வணங்குகிறேன்‌”. 


'குற்றங்களிலிருந்து விடுபடுதல்‌ விடுதலை, 
இணைபிரியா வரம்பில்‌ அறிவு முதலியவற்றுடன்‌ 
கூடி. விடுபடாமல்‌ இருத்தல்‌ விடுதலை இன்மை' 
இதுவே முத்தி, என அநேகாந்த வாதப்படி முத்தி 
அல்லது வீடுபேற்றை விளக்கி இருக்கிறார்‌. 
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அஷ்ட சதி' என்பது சமந்தபத்ராசாரியாரின்‌. 
தேவாகம தோத்திர நூலின்‌: 800 செய்யுள்களா 
லியன்றுள்ள உரையாகும்‌. ஆசாரியார்‌ வித்தியா 
நந்திகளும்‌ தேவாகம தோத்திர நூலுக்கு 8000 
செய்யுள்கள்‌ அளவில்‌ “அஷ்டஸஹஸ்ரி' என்ற உரை 
இயற்றியுள்ளார்‌. அதில்‌ அகதா: 'அஷ்டசதி 
பாவில்‌ சமுக்கரை கலந்தாற்போல்‌ அடங்கியுள்ளது 
என்று கூறப்படுகிறது. “பண்டிட்‌ சுக்லால்ஜீ' என்பவர்‌ 
அகளங்கரின்‌ “தத்துவார்த்த வார்த்திகம்‌” 
வித்தியாநந்திகளின்‌ சுலோக வார்த்திகம்‌ நூல்களைப்‌ 
பயிலும்‌ சரித்திர அசிரியர்களுக்கு இவை தென்‌ 
நாட்டில்‌ வழங்கிய தத்துவக்‌ கலையின்‌ அறிவு 
மலர்ச்சியின்‌ எதிரொவியாகவே தோன்றும்‌ என்று 
கூறி இருக்கிறார்‌. 


அகளங்கதேவரின்‌ குறிக்கோள்‌. குறைந்த 
சொற்களில்‌ அதிக செய்திகளை எனிமையாகக்‌ 
கூறுவதாகும்‌. 


வீரசேன ஆசாரியர்‌ 


“தமக்குத்‌ தாமே ஆன்மீகத்‌ தூய்மை 
அடைந்துள்ள வரும்‌, மிக்க புகழ்‌ வாய்ந்தவரும்‌ 
அகிய ஆசாரியார்‌ வீரசேன குருக்கள்‌ நம்மையும்‌ 
புனிதமாக்குவாராக! கவிகளில்‌ சிறந்தோரும்‌ உலக 
வழக்காற்றிலும்‌ காப்பியக்‌ கலையிலும்‌ பேரறிஞரு 
மான அசாரியார்‌ வீரசேனரின்‌ மொழிக்கு முன்னால்‌ 
தேவகுரு பிருஹஸ்பதியினுடைய மொழி வரம்புடை 
யுதாகவே.குறையுடையதாகவே- தோன்றும்‌. சித்தாந்த 
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நரலான : “ஷட்‌' கண்டாகமத்திற்கு உரைவகுக்கும்‌ 
என்‌ குருநாதர்‌ வீரசேனரின்‌ மவரடிகள்‌ என்‌ 
உள்ளக்‌ கருத்திலே என்றும்‌ நிலைத்திருப்பதாக” 
என்று வீரசேனாசாரியாரின்‌ முதல்‌ மாணவரும்‌, 
ஜெய தவளம்‌ உரையை மேலும்‌ 40,000 செய்யுள்‌ 
அளவு கூட்டி முடித்தவரும்‌, அதிபுராணத்தின்‌ 
ஆசிரியருமான ஜினசேனாசாரியார்‌ தவனம்‌ சிறப்புப்‌ 
பாயிரத்தில்‌ அசாரியார்‌ வீரசேனரைப்‌ போற்றி 
இருக்கிறார்‌. 


“அசாரியார்‌ வீரசேன குருக்களின்‌ இயற்கை 
அறிவு அவர்‌ காணாதவற்றையும்‌ கேட்டறியா 
தவற்றையும்‌ பற்றிக்‌ கூடப்‌ புரிந்துகொள்ளக்‌ 
கூடியதாக இருந்ததைக்‌ கண்டவர்கள்‌ வாலறிவைப்‌ 
பற்றிய யைத்திலிருந்து நீங்கினார்‌” என்று ஜெயதவளம்‌ 
சிறப்புப்‌ பாயிரம்‌ தெரிவிக்கிறது. 


இவர்‌ சித்தாந்தம்‌, தருக்கம்‌, சோதிடம்‌, 
இலக்கணம்‌, கணிதம்‌ அகிய பலவற்றிலும்‌ சிறந்த 
அறிவு படைத்தவர்‌. இவர்‌ இயற்றிய உரை மூன்றில்‌ 
இரண்டு பங்கு வட மொழியும்‌ ஒரு பங்கு 
பாகதமும்‌ கலந்த உரைநடை யாகும்‌. இவர்‌ 
வினாவும்‌ விடையுமாகப்‌ பற்பல அழ்ந்த கருத்துகளை 
எல்லாம்‌ எளிதில்‌ புரிந்து கொள்ளும்படி, உரையை 
இயற்றியுள்ளார்‌. 'ஷ்ட்‌' கண்டாகமத்திற்கு இவர்‌ 
எழுதிய உரையின்‌ .அனவு 72,000 செய்யுள்கள்‌ 
அளவுடைய உரைநடையாகும்‌. ' மேலும்‌ வெர்‌ 
கஷாய  பாகுடத்திற்கும்‌, ஜெயதவளம்‌ என்ற 
பெயரால்‌ உரை எழுதத்‌ தெடங்கி 20,000 
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செய்யுள்கள்‌ அளவு உரை எழுதிய பின்‌ வானுலக 
அடைந்தார்‌. மேலும்‌ 40,000 செய்யுள்கள்‌ அளவுடைய 
உரையை ஆசாரியார்‌ ஜினசேனர்‌ எழுதி அதை 
முடித்தார்‌. வீரசேனாசாரியார்‌ ஒருவரே 92,000 
செய்யுள்‌ அளவு சித்தாந்த நூலின்‌ உரை இயற்றியது 
வியப்பிற்குரிய செய்தியாகும்‌. 


ஆசாரியார்‌ வீரசேனர்‌ ஆசாரியார்‌ ஆரிய 
நந்திகளிடம்‌ துறவேற்றார்‌ என்றும்‌ சித்ரகூடத்தில்‌ 
இருந்த ஏலாசாரியாரிடம்‌ சித்தாந்த நூல்களைப்‌ 
பயின்றார்‌ என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. தம்முடைய 
தவனம்‌ உரை சிறப்புப்‌ பாயிரத்தில்‌. “நான்‌ 
எவருடைய ஆணையின்‌ மேல்‌ சித்தாந்த நாலை 
இயற்றினேனோ அந்த ஏலாசாரியார்‌. சன்‌ மீது 
மகழ்ச்சி கொள்ளுவாராக/” என்று தனக்குச்‌ 
சித்தாந்த நூல்களைப்‌ பயிற்றிய குழுக்களைப்‌ 
போற்றி இருக்கிறார்‌. 


வீரசேனாசாரியார்‌ . - சித்தாந்த நூல்களை 
ஏலாசாரியாரிடம்‌ கற்றபின்‌ அவரது ஆணைபெற்று 
வாட்‌ கிராமம்‌ படெளதா) அடைந்தார்‌. அங்குள்ள 
ஜினாலயத்தில்‌ வப்பதேவர்‌ இயற்றிய ஷட்‌ கண்டாக 
மத்தின்‌ உரை நூலைக்‌ . கண்டார்‌. அதைப்‌ 
படித்ததில்‌ அவ்வுரையில்‌ பல இன்றியமையாத 
பொருள்கள்‌ கூறப்‌ படாமல்‌ விடுபட்டிருப்பதையும்‌ 
கருத்து வேறுபாடுகள்‌ இருப்பதையும்‌ கண்டு தாமே 
ஒரு உரையை இயற்றத்‌ தொடங்கித்‌ தவனம்‌ 
உரையை இயற்றினார்‌ என்று இந்திர நந்திகளின்‌ 
சுருதாவதாரம்‌ நூல்‌ கூறுகிறது. 
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வீரசேனாசாரியார்‌ ஒன்பதாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
முற்பகுதியில்‌ வாழ்ந்தவர்‌. இவர்‌ இயற்றிய நூல்கள்‌ 
மேற்கூறிய இரண்டுமே ஆகும்‌. இவரை முதலாம்‌ 
ஜினசேனர்‌ தம்‌ அரிவமிச புராணத்தில்‌ “கவிச்‌ 
சக்ரவர்த்தி' என்று பாராட்டி இருக்கிறார்‌. 


இவர்‌ பல நூல்களைப்‌ பயின்றுள்ளமை 
இவர்‌ காட்டியுள்ள மேற்கோள்களிலிருந்து அறிய 
முடிகிறது. அந்த மேற்கோள்களைப்‌ பின்னர்‌ வந்த 
. அசாரியர்களும்‌ தங்கள்‌ நூல்களில்‌ அண்டுள்ளனர்‌. 
சில மேற்கோள்களுக்கு நூல்‌ பெயர்‌ மற்றும்‌ 
அசிரியர்‌ பெயரைக்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. 


தவளம்‌ உரையின்‌ பதிப்பாசிரியரான உயர்திரு 
டாக்டர்‌. ஈராலால்‌ ஜைன்‌ அவர்கள்‌ எழுதுகிறார்கள்‌: 
“ஷட்‌” கண்டாகமத்திற்குப்‌ பலர்‌ உரை எழுதினர்‌. 
இருப்பினும்‌ பல நூற்றுக்கணக்கான ஆண்டுகள்‌ 
அவை பயிலப்படவில்லை. பிறகு வீரசேனாசாரியார்‌ 
உரை வகுத்தார்‌. முன்னிருந்த உரைகள்‌ வழக்‌ 
-கொழிந்தன. தவளம்‌ உரையைப்‌ பயின்று அதன்‌ 
கருத்துக்களை எல்லாம்‌ சுருக்கமாகக்‌ கூறும்‌ 
“கோமடசாரம்‌' ஜீவ கர்ம காண்டங்களை 
நேமிச்சந்திர சித்தாந்த சக்ரவர்த்திகள்‌ எழுதிய பிறகு 
தவளம்‌ உரையும்‌ பயிலப்படவில்லை. 


தவளம்‌ உரையின்‌ ஓரே ஒரு ஏட்டுச்‌ சுவடி 
மூடபித்திரி கோயிலில்‌ மடாதிபதி சுவாமிகள்‌ 
மற்றும்‌ பஞ்சாயத்தார்களின்‌ கண்காணிப்பில்‌ பல 
நூற்றுக்‌ கணக்கான அண்டுகளாக வைக்கப்பட்டு 
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இருந்தது. அது பூசைப்‌ பொருளாக இருந்து வந்தது. 
சில காலத்திற்கு முன்‌ அதற்குக்‌ காகிதப்படி எடுத்து 
பல ஊர்களுக்கும்‌ வழங்க முயற்சி நடந்தது. 
அனால்‌ சுவாமிகளும்‌ பஞ்சாயத்தார்களும்‌ அதற்கு 
அனுமதி தர மறுத்தனர்‌. பின்னர்‌ காகித நகல்‌ 
எடுத்து அங்கேயே வைப்பதற்கு அனுமதி 
தரப்பட்டது. அவ்வாறே எழுதப்பட்ட காகித 
நகவூம்‌ அங்கேயே கண்காணிப்பில்‌ வைக்கப்பட்டது. 


ஓலைச்சுவடி ஓலையின்‌ அகலம்‌ 3 அங்குலம்‌ 
என்றும்‌ அதன்‌ நீளம்‌ இரண்டடிக்கு மேற்பட்டது 
என்றும்‌ அதில்‌ தவளம்‌ உரை கன்னட எழுத்தில்‌ 
பச்சை வண்ண மையால்‌ எழுதப்பட்டிருக்கிறது 
என்றும்‌ கூறப்படுகிறது. 


தவனம்‌, ஜெய தவளம்‌, மகாதவளம்‌ அகிய 
மூன்று சித்தாந்த நூல்களுக்கும்‌ கன்னட எழுத்திலும்‌ 
இந்தி எழுத்திலும்‌ காகித நகல்கள்‌ எடுக்கப்பட்டு 
அங்கேயே வைக்கப்பட்டி ருக்கின்றன. 


இப்பொழுது இந்த மூன்று சித்தாந்த 
நூல்களும்‌ அச்சில்‌ வெளிவந்திருக்கின்றன. தவளம்‌ 
76 பெரும்‌ நூல்களின்‌ அளவாகும்‌. ஜெயதவளம்‌ 
பதினோரு பெரும்‌ நூல்களாகவும்‌ வெளிவந்‌ 
திருக்கின்றன. இந்‌ நிலையிலும்‌ அந்‌ நூல்களைப்‌ 
பயில்பவர்கள்‌ மிகச்‌ சிலரே அவர்‌. 


தவனம்‌ உரை அச்சேறிய சுவைமிக்க வரலாறு 
அதன்‌ முதல்‌ பாகத்தில்‌ தரப்பட்டி.ருக்றெது. அதன்‌ 
சுருக்கம்‌ ழே தரப்படுகிறது: 
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கடந்த நூற்றாண்டின்‌ இறுதியில்‌ பம்பாய்‌ 
அணிகலன்‌ வணிகர்‌ உயர்திரு 'சேட்‌' மாணிக்கச்சந்து 
மூடுபித்திரிக்கு யாத்திரையாகச்‌ சென்றார்‌. அவர்‌ 
அங்குள்ள நவமணிகளாலியன்ற ஜினர்‌ திரு 
மேனிகளையும்‌ த வளம்‌ ஏட்டுச்‌ சுவடிகளையும்‌ 
கண்டார்‌. ஓலைச்சுவடிகள்‌ பழுதடைந்து வருவது 
அவருக்கு அச்சத்தை உண்டாக்கிற்று. அவற்றிற்குக்‌ 
காகித நகல்களாவது எழுதப்பட வேண்டும்‌ என்ற 
எண்ணம்‌ தோன்றிற்று. 


“சேட்‌ மாணிக்கசந்து' அவர்கள்‌ அந்த ஏட்டுச்‌ 
சுவடிகளை யாராவது படிக்கிறவர்கள்‌ இருக்கிறார்‌ 
களா என்று கேட்டார்‌. அதற்கு அங்குள்ளவர்கள்‌ 
சிரவண யெளிகுளம்‌ உயர்திரு பிரம்மசூரி 
சாஸ்திரிகள்‌ ஒருவரே அவற்றைப்‌ படிக்க முடியும்‌ 
என்றனர்‌. சேட்‌ மாணிக்கசந்து' திரும்பி பம்பாய்‌ 
செல்லுகையில்‌ ஷோலாப்பூரில்‌ தன்‌ நண்பர்‌ 
உயர்திரு சேட்‌ ஹீராசந்‌ நேமிச்‌ சந்து' அவர்களைச்‌ 
சந்தித்து இச்‌ செய்திகளைக்‌ கூறிச்‌ சென்றார்‌. 


அடுத்த அண்டில்‌ “சேட்‌ ஹீராசந்து' 
அவர்களும்‌ மூடுபித்திரி யாத்திரைக்குச்‌ சென்றார்‌. 
கூடவே சிரவண பெளிகுளம்‌ உயர்திரு பிரம்மசூரி 
சாஸ்திரிகளை அழைத்துச்‌ சென்றார்‌. அவரை 
தவளம்‌ கட.வுள்‌ வாழ்த்து உரையை படிக்கச்‌ செய்து 
கேட்டார்‌. பிறகு ஷோலாப்பூர்‌ திரும்பினார்‌. பல 
ஆண்டுகள்வரை மேற்கூறிய இருவருக்கும்‌ 
அந்நூல்களுக்குக்‌ காகித நூல்கள்‌ தயாரித்து பரப்ப 
வேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ இருந்ததே தவிர 
அதைச்‌ செயலில்‌ காட்டவில்லை. 
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ஆஜ்மீரைச்‌ சார்ந்த மூல்சந்த்சோனி அவர்கள்‌ 
மூடுபித்திரி யாத்திரை சென்று உயர்திரு 
பிரம்மசூரிகளை தவளம்‌ முதலிய நூல்களுக்கு 
காகித நகல்‌ எழுத ஏற்பாடு செய்தார்‌. பிறகு 
ஊருக்குத்‌ திரும்பினார்‌. அவர்‌ சென்றதுமே வேலை 
நிறுத்தப்பட்டது! ஏனெனில்‌ சுவாமிகளும்‌ பஞ்சாயத்‌ 
தார்களும்‌ “சேட்‌” நகலை அறஜ்மீருக்குக்‌ கொண்டு 
செல்ல இருக்கிறார்‌ என்பதை அறிந்ததும்‌ நகல்‌ 
எடுப்பதைத்‌ தடுத்து விட்டனர்‌. 


்‌.. ட பிறகு சேட்‌ மாணிக்கசந்து மற்றும்‌ சேட்‌ 
ஹீராசந்து இருவரும்‌ காகித நகல்‌ எடுக்கச்‌ சில 
ஆயிரம்‌ ரூபாய்கள்‌ வகசூவித்தனர்‌. உயர்திரு பிரம்ம 
-சூரிகளை நகல்‌ எடுக்க ரூ 125/- மாத ஊதியத்தில்‌ 
அமர்த்தினர்‌. அவருக்கு உதவியாக மிர்ஜி உயர்திரு 
கஜபதி சாஸ்திரிகளையும்‌ அமர்த்தினர்‌. ஒருமாதம்‌ 
கழித்து உயர்திரு பிரம்மசூசிகள்‌ நோய்வாய்ப்பட்டார்‌. 
பின்னர்‌ வானுல கடைந்தார்‌. ஆனால்‌ உயர்திரு 
கஜபதி சாஸ்திரிகள்‌ தொடர்ந்து நகல்‌ எழுதி 
வந்தார்‌. அவர்‌ நகல்‌ எழுதி முடிக்க 16 ஆண்டுகள்‌ 
பிடித்தன. காகித நகல்‌ இந்தி எழுத்தில்‌ எழுதப்‌ 
பட்டது. அதே வேளையில்‌ கன்னட எழுத்திலும்‌ 
காகித நகல்‌ அங்குள்ளோரால்‌ எடுக்கப்‌ பட்டது. 
மறுபடியும்‌ சேட்‌ ஹீராசந்து முடுபித்திரி சென்றார்‌. 
மகாதவளத்திற்கும்‌ நகல்‌ தயாரிக்கலாம்‌ என்றார்‌. 
மற்றும்‌ பல நகல்கள்‌ தயாரித்துப்‌ பல இடங்களுக்கும்‌ 
அனுப்பி வைக்கலாம்‌ என்றார்‌. இதற்குச்‌ சுவாமிகளும்‌ 
பஞ்சாயத்தார்களும்‌ சம்மதிக்கவில்லை. 
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இருப்பினும்‌ அதற்கும்‌ கன்னட எழுத்தில்‌ 
காதெ நகல்‌ எடுக்க ஏற்பாடு செய்யப்பட்டது. 
அதற்கு உயர்திரு லோகநாத சாஸ்திரிகள்‌ இந்தி 
எழுத்தில்‌ காகித நகல்‌ தயாரித்தார்‌. தவளம்‌ ஜெய 
தவனம்‌ உரைகளின்‌ நகல்‌ எடுக்க 16 ஆண்டுகளும்‌ 
மகாதவனத்திற்கு நகல்‌ எடுக்க 10 ஆண்டுகளும்‌ ஆக 
26 ஆண்டுகள்‌ பிடித்தன. செலவு 2000 (இருபதாயிரம்‌) 
ரூபாய்க்கு மேல்‌ ஆயிற்று. இச்‌ செயல்‌ 1896ல்‌ 
துவக்கப்பட்டு 1922ல்‌ முடிவுற்றது. 


தவளம்‌ ஜெயதவளம்‌ இரண்டிற்கும்‌ இந்தி 
எழுத்தில்‌ நகல்‌ தயாரிக்கையில்‌ உயர்திரு கஜபதி 
சாஸ்திரிகள்‌ எவருக்கும்‌ தெரியாமல்‌ ஒரு கன்னட 
எழுத்து நகலையும்‌ தம்‌ மனைவியார்‌ திருமதி 
இலக்குமி பாய்‌ அவர்களைக்‌ கொண்டு தயாரித்தார்‌. 
இலக்குமி பாய்‌ அம்மையாருக்கு இந்த நூல்கள்‌ 
பலராலும்‌ பயிலப்பட வேண்டும்‌ என்ற பேரவா 
தூண்டு கோலாக நின்றது. 


உயர்திரு கஜபதி சாஸ்திரிகள்‌ தவளம்‌ ஜெய 
தவளம்‌ நூல்களின்‌ நகல்‌ வேலை முடிந்த பிறகு 
1915ம்‌ அண்டில்தான்‌ எவரும்‌ அறியாமல்‌ தயார்‌ 
செய்த கன்னட எழுத்து நகலை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
சேட்‌ ஹீராசந்து நேமிச்சந்து அவர்களிடம்‌ 
சென்றார்கள்‌. அந்த நகலை வாங்கிவைத்துக்‌ 
கொள்ள அவரிடம்‌ கூறினார்கள்‌. 


அனால்‌ சேட்‌ ஹீராசந்து' அவர்கள்‌ அதற்கு 
ஒப்பவில்லை. தான்‌ சுவாமிகளுக்கும்‌ பஞ்சாயத்தார்‌. 
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களுக்கும்‌ தவளம்‌ ஜெயதவளம்‌ நகல்களை வெளியே 
கொண்டு செல்வதில்லை என்ற வாக்குறுதி 
செய்துள்ளதைக்‌ கூறி அந்நகல்களைத்‌ தான்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்வது நீதிக்குப்‌- புறம்பானது என்று கூறிவிட்டார்‌. 


பிறகு உயர்திரு கஜபதி சாஸ்திரிகள்‌ நகலுடன்‌ 
ஸஹரன்பூர்‌ சென்று லாலா ஐம்புபிரஸாத்‌ ரயிஸ்‌ 
அவர்களைக்‌ கண்டார்‌. லாலாஜீ அவர்கள்‌ உயர்திரு 
கஜபதி சாஸ்திரிகளுக்குத்‌ தக்க ஊதியமளித்து அந்த 
நகலை பெற்றுக்‌ கொண்டார்‌. 


பிறகு லாலாஜீ அவர்கள்‌ அந்த கன்னட 
எழுத்து நகலுக்கு ஒரு இந்தி எழுத்து நகலை 
உயர்திரு விஜய சந்ரய்யா மற்றும்‌ உயர்திரு சீதாராம்‌ 
சாஸ்திரிகளைக்‌ கொண்டு எழுதுவித்தார்‌. 1916 
முதல்‌ 1923 வரை அவ்வேலை நடந்தது. 1924ல்‌ 
உயர்திரு லோகநாத சாஸ்திரிகளைக்‌ கொண்டு 
கன்னட எழுத்து நகலோடு இந்தி எழுத்து நகலை 
ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கச்‌ செய்தார்‌. 


ஸஹரன்‌ புரத்தில்‌ கன்னட நகலிலிருந்து 
இந்தி எழுத்து நகல்‌ தயாரித்த உயர்திரு சீதாராம்‌ 
சாஸ்திரிகளும்‌ ஒரு தனி நகலைத்‌ தனக்காகத்‌ 
தயாரித்துக்‌ கொண்டார்‌. அதிலிருந்து அவர்‌ பல 
ஊர்களுக்கும்‌ நகல்கள்‌ எழுதித்‌ தந்தார்‌. அவர்‌ 
எழுதிய நகல்களே இப்பொழுது அமராவதி, ஆரா, 
காரஞ்ஜா, தில்லி, பம்பாய்‌, ஷோலாப்பூர்‌, ஸாகர்‌, 
ஜாலராபாடன்‌, இந்தூர்‌, ஸிவனி மற்றும்‌ அஜ்மீரில்‌ 
உள்ளவைகள்‌ அகும்‌. 
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“உயர்திரு கஜபதி சாஸ்திரிகளும்‌ உயர்திரு 
சீதாராம்‌ சாஸ்திரிகளும்‌ நூற்றுக்கணக்கான 
அண்டுகளாகச்‌ சிறைபட்டுக்‌ கிடந்த மாபெரும்‌ 
அறதால்களை அந்நிலையிலிருந்தும்‌ விடுவித்தார்கள்‌. 
அவற்றை அறிவதில்‌ ஆர்வமுடையோர்‌ பலருக்கும்‌ 
பேருதவி செய்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ உட்கருத்து 
எதுவாயினும்‌ சரி முதுமொழிப்படி அவர்கள்‌ 
பாராட்டுதலுக்‌ குரியவர்கள்‌” என்கிறார்‌ டாக்டர்‌ 
ஹீராலால்‌ அவர்கள்‌. 


முதலாம்‌ ஜினசேனர்‌ 


மாபெரும்‌ புலவரே ஆயினும்‌ ஒருவர்‌ ஒரு 
வரலாற்றைப்‌ பல நூல்களாக எழுதுவாரானால்‌ 
அவை ஒவ்வொன்றும்‌ வெவ்வேறு தனி நூல்கள்‌ 
போலவே அமையும்‌. எனவே பலரால்‌ வேறுபட்ட 
காலங்களில்‌ இயற்றப்பட்டுள்ள பழங்கால வரலாறு 
களாகிய புராண நூல்கள்‌ பலவற்றிலும்‌ சில சில 
வேறுபாடுகள்‌ காணப்‌ படுதல்‌ இயற்கையே. இவ்‌ 
வேற்றுமைகளைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு வரலாறு 
களாகிய இப்புராணங்கள்‌ கூறுவன குறித்து ஐயம்‌ 
கொள்ளத்‌ தேவை இல்லை. அந்நூல்கள்‌ வழங்கும்‌ 
தத்துவ விளக்கங்கள்‌ ஒத்துக்‌ காணப்படும்‌. 


நேரே தத்துவ நூல்களைப்‌ பயில்வதில்‌ 
ஊக்கம்‌ இல்லாமையும்‌, பழைய வரலாறுகளைப்‌ 
படிப்பதில்‌ மிக்க ஆர்வமும்‌ மக்களிடம்‌ காண ப்பட்ட 
போது, கசப்பு மருந்தை இனிப்புப்‌ பண்டத்தின்‌ 
உன்வைத்துத்‌ தருவது போல, ஆசாரியர்கள்‌ புராண 
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காப்பியங்களிலே தத்துவக்‌ கருத்துக்களைப்‌ பொதிந்து 
வைத்து மக்களுக்கு வழங்கினர்‌. இடை இடையே 
தத்துவங்கள்‌ கூறப்‌ பட்டுள்ள 'அரிவமிச புராணம்‌' 
இதற்கு ஒரு நல்ல எடுத்துக்காட்டு. 


அரிவமிச புராணத்தின்‌ ஆசிரியரே முதலாம்‌ 
ஜினசேனர்‌ ஆவார்‌. இவர்‌ :(புந்நாட சங்கத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவர்‌. கர்னாடகமே மிகப்‌ பழங்காலத்தில்‌ 
'புந்நாடு' என்று அழைக்கப்பட்டது. இச்‌ சங்கத்தின்‌ 
முதல்வர்‌ அமித சேனாசாரியர்‌. அவரது மாணவர்‌ 
கீர்த்தி சேனாசாரியர்‌. ஜினசேனாசாரியார்‌ கி.பி. 
எட்டாம்‌ நூற்றாண்டிலே வாழ்ந்தவர்‌. இவரது 
காலத்திற்கு முன்பே :(புந்நாட' சங்கம்‌ வடநாடு 
சென்று விட்டது என்பது இந்நூலை இவர்‌ 
வடநாட்டில்‌ உள்ள வர்த்தமானபுரம்‌ பாரிசுவநாதர்‌ 
கோயிலில்‌ இயற்றிய தாகக்‌ கூறுவதால்‌ விளங்குகிறது. 


முதலாம்‌ ஜினசேனர்‌ தன்‌ நூலை இயற்றிய 
அண்டு சகவருடம்‌ 705 என்று குறிப்பிட்டிருக்றொர்‌. 
அது கி.பி. 783 அகிநறது. இவர்‌ இயற்றிய நூல்‌ 
“அரிவமிச புராணம்‌” ஒன்றுதான்‌. இவரையும்‌ 
இவரது நூலான “அரிவமிச புராணத்தையும்‌ 
'குவலயமாலா' நூலாசிரியர்‌ உத்தியோதன சூரிகள்‌ 
போற்றிப்‌ புகழ்ந்துள்ளார்‌. “அரிவமிச புராணத்‌' தில்‌ 
முக்கிய வரலாறு ஸீபுராணத்தில்‌ வரும்‌ 
நேமிசுவாமிகளின்‌ வரலாறே அகும்‌. 


“அரிவமிச புராணத்தில்‌ இரவிசேனரது . 
'பத்மபுராண'மும்‌ ஜடா சிம்மநந்திகளது 'வராங்க 
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சரித்திரமும்‌ ஆகிய இவற்றின்‌ சாயல்‌ காணப்‌ 
-படுகிறது என்பர்‌. இதில்‌ வரும்‌ தத்துவ விளக்கம்‌ 
தத்துவார்த்த சூத்திரம்‌” மற்றும்‌ அதன்‌ உரையான 
சர்வார்த்த சித்து யையும்‌ உட்கொண்டது என்று 
கருதுவர்‌. காப்பியச்‌ சுவை உள்ள இந்நூலில்‌ இன்பச்‌ 
சுவைக்கு இவர்‌ அதிகமாக இடந்தராவிட்டாலும்‌ 
சோலை நுகர்வு, நீர்‌ விளையாட்டுகளை அந்தந்த 
இடத்திற்கேற்ப செய்யுள்‌ சந்தங்களைக்‌ கையாண்டு 
வருணித்து இருப்பதாக இவர்‌ போற்றப்படுவிறார்‌. 
இந்திரன்‌, குழந்தை விருடபதேவரை மேருமலைக்கு 
எடுத்துச்‌ சென்று பாற்கடல்‌ நீரால்‌ நீராட்டி, அடை, 
அணிகளை அணிவித்து, திரும்பவும்‌ கொணர்ந்து 
பெற்றோர்கள்‌ மடியில்‌ அமர்த்தி நடனமாடி 
துதிக்கும்‌ கட்டத்தை ஜினசேனர்‌ வருணித்திருப்பது 
கொண்டு அக்கலைகளிலே அவருக்கு இருந்த 
தேர்ச்சியைப்‌ புலப்‌ படுத்துகிறது என்று 
நூலைப்பயின்றோர்‌ கூறுகின்றனர்‌. 


பகவான்‌ முகாவீரரது வரலாற்றை முதன்‌ 
.மையாக்க்‌ கொண்டு அரிவமிச புராணம்‌ 
தொடங்குகிறது. சேணிக மன்னன்‌ சமவ சரணம்‌ 
அடைந்து நேமி பகவானின்‌ வரலாற்றைக்‌ கேட்கும்‌ 
பகுதிக்குப்‌ பிறகு விருடபதேவர்‌ பரதச்‌ சக்கர வர்த்தி 
பாகுபலி முதலியோரது வரலாறு, அஜிதர்‌ முதல்‌ 
முனிசுவிரதர்‌ வரை தீர்த்தங்கரர்களது வரலாறு 
கூறப்படுகிறது. முனிசுவிரதர்‌ மகனான சுவிரதனின்‌ 
பரம்பரையைக்‌ கூறுவ்தே 'அரிவமிச' மாகும்‌. இதை 
விளக்கவே மேற்கூறிய வரலாறுகள்‌ இடம்‌ 
பெறுகின்றன. அடுத்து அரிவமிசத்தில்‌ தோன்றிய 
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வசுமன்னன்‌ வறை பரம்பரையும்‌ நாரதர்‌ 
பர்வதர்களின்‌ கதையும்‌ இடம்பெறுகின்றன. 
வசுமன்னன்‌ பரம்பரையில்‌ தோன்றிய சமுத்திர- 
விஜயன்‌ சிவதேவி இவர்களின்‌ மைந்தர்‌ நேமிபகவான்‌ 
வரலாறும்‌ சமுத்திர விஜயனது இளவல்‌ வசுதேவரது 
மக்களான பலராமர்‌ கிருஷ்ணன்‌ ஆகிய இருவரது 
வரலாறும்‌ பாண்டவர்கள்‌ வரலாறும்‌ இடம்‌ 
பெறுகின்றன. 


கீசகன்‌ வரலாறு: " அரிவமிச "புராணத்தில்‌ வரும்‌ 
கீசகன்‌ கதையைத்‌ தமிழ்‌ நாட்டினர்‌ அறியார்‌. அது 
பின்‌ வருமாறு: 


வடநாட்டைச்‌ ' சார்ந்த சூளிக நாட்டை 
சூளிகன்‌ என்ற மன்னன்‌ அண்டு வந்தான்‌. 
தாமரை முகத்‌ தவளான அவனது அரசி விகசா 
பல மக்களைப்‌ பெற்றாள்‌. அவர்களில்‌ மூத்தவன்‌ 
கீசகன்‌! அவன்‌ தன்‌ பேரழகிலும்‌ இளமையிலும்‌, 
அறிவிலும்‌, வீரத்திலும்‌ செல்வத்திலும்‌ மிக்க 
செருக்குக்‌ கொண்டவன்‌. 


ஒருநாள்‌ அவன்‌ தன்‌ உடன்பிறந்தானைக்‌ 
காண விராட்‌. நகரம்‌ சென்றான்‌. அப்பொழுது 
அங்கு நாடு கடத்தப்பட்ட பாண்டவர்கள்‌ திரெளபதி 
யுடன்‌ மறைந்து வாழ்ந்து வந்தனர்‌. அழகு, ஒளி, 
நடை. நொடிகளில்‌ சிறப்பு வாய்ந்த திரெளபதியை 
அங்கே கண்டான்‌ கீசகன்‌. அவன்‌ மிக்க செருக்கு 
டையவன்‌. எதற்காகவும்‌ யாரிடமும்‌ யாசித்தலை 
மிக்க இழிவாகக்‌ கருதுபவன்‌. திரெனபதியைக்‌ 
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கண்டதும்‌ அவன்‌ செருக்கு அழிந்தது. 'ஈனத்‌ 
தன்மையனானான்‌. அவன்‌ வேறிடம்‌ சென்றாலும்‌ 
அவன்‌ உள்ளம்‌ திரெளபதி மீதே ஒன்றிவிட்டது. 
கீசகன்‌ பணிப்பெண்‌ பலரை அனுப்பி நயப்பாசை 
.களைக்‌ கூறித்‌ திரெனபதியை வயப்படுத்த 
முயன்றான்‌. 


கற்பரசியான திரெளபதி உள்ளத்தில்‌ 
கீசகனுக்கு இடமளிக்கவில்லை. அவனைத்‌ தூசாகக்‌ 
கருதினாள்‌. அவனுக்குத்‌ தன்‌ ம்றுப்பையும்‌ 
அறிவித்துவிட்டாள்‌. . திரெளபதி தயோனான 
கீசகனுக்குத்‌ தண்டனை தர எண்ணித்‌ தனியிடம்‌ 
ஒன்றைக்‌ குறிப்பிட்டு அங்கு அவனை வரச்‌ 
செய்தாள்‌. பீமனிடம்‌ முன்னரே சென்று அறிவித்‌ 
தாள்‌. சசகனின்‌ தீய நடத்தையைக்‌ கேட்டுப்‌ பீமன்‌ 
மிக்க கோபமுற்றான்‌. பீமன்‌ திரெளபதி போல்‌ 
வேடம்‌ புனைந்து கொண்டு குறிப்பிட்ட இடம்‌ 
சென்றான்‌. அங்குக்‌ சசகனும்‌ வந்து மாறுவேடத்தில்‌ 
நின்ற பீமனைக்‌ கட்டித்‌ தழுவினான்‌. பீமன்‌ 
அவனை ஒரே தூக்காகத்‌ தூக்கி எறிந்து அவன்‌ 
மார்பின்‌ மேல்‌ ஏறி மிதித்துத்‌ தன்‌ வஜ்ஜிர மணி 
போன்ற பலமான முட்டியால்‌ பலமாகக்‌ குத்தினான்‌. 
கீசகன்‌ பிற பெண்கள்‌ மீது கொள்ளுகிற அசையைப்‌ 
போக்கினான்‌. 


பிறகு பீமன்‌ தயை கொண்டு சேகனை 
உயிருடன்‌ விட்டான்‌. 


பீமனிடம்‌ அடிபட்டு மதிப்பிழந்த கீசகன்‌ 
உலக வாழ்க்கையில்‌ வெறுப்புற்று இரதிவர்தன்‌ 
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என்ற மாமுனிகளை அணுகி, துறவேற்று, திகம்பர 
முனிவன்‌ அனான்‌. உள்ளத்‌ தூய்மையுடன்‌ 
பன்னிரண்டு அறுப்பிரேக்ஷ' களை எண்ணித்‌ 
தூய மும்மணிகளைக்‌ கடைப்பிடித்து அவற்றின்‌ 
துன்மைகளை உணர்ந்தான்‌. 


கீசகனின்‌ உடன்‌ பிறந்தோர்கள்‌ அவனை 
எங்குத்‌ தேடியும்‌ காணாமல்‌ கலக்க மடைந்தனர்‌. 
திரெளபதியே எல்லாவற்றிற்கும்‌ காரணம்‌ என்று 
கருதி அவளைச்‌ சிறையில்‌ வைத்துக்‌ கொளுத்த 
முயன்றனர்‌. 


இதை அறிந்த பீமன்‌ அவர்களை. எல்லாம்‌ 
சிதையிலேயே தள்ளிக்‌ கொளுத்தி சாம்பலாக்கினான்‌. 
பீமன்‌ ஒருவன்தான்‌ என்றாலும்‌ சிங்கம்‌ போன்ற 
அவன்‌ யானை போன்ற அவர்களை. வெற்றி 
கொண்டான்‌. 


ஒருநாள்‌ சக முனிவர்‌ வனத்தில்‌ ஒரு தனி 
இடத்தில்‌ அமர்ந்து தியானத்தில்‌ ஈடுபட்டிருந்தார்‌. 
அதைக்‌ கண்ட யட்சன்‌ ஒருவன்‌ &சக முனிவரது 
உள்ளத்தை அராய்ந்து அறிய எண்ணினான்‌. 
அவன்‌ திரெளபதியின்‌ உருவம்‌ கொண்டு இரவில்‌ 
முனிவரிடம்‌ சென்று அவ்வுருவத்தைக்‌ காட்டியும்‌ 
இன்மொழிகள்‌ மொழிந்தும்‌ அவரை மயக்க 
முயன்றான்‌. 


சசக முனிவர்‌ அவ்வுருவத்தைக்‌ காண்பதில்‌ 
குருடராகவும்‌ மொழிகளைக்‌ கேட்பதில்‌ செவிட 
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ராகவும்‌ அடித்‌ தன்‌ அற்றலால்‌ புலன்‌ வேட்கைகளை 
முற்றிலும்‌ வென்றார்‌. பலவகைகளால்‌ தன்‌ உள்ளத்‌ 
தூய்மையை நிறுத்தினார்‌. அப்பொழுது அவருக்கு 
அவதி அறிவு உண்டாயிற்று. 


சசக முனிவரின்‌ தியானம்‌ கலைந்ததும்‌ 
யட்சன்‌ அவரை வணங்க, பிரபுவே! என்‌ 
தச்செயல்களைப்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ என்னை 
மன்னியுங்கள்‌ ! மன்னியுங்கள்‌ ' என்று வேண்டினான்‌. 
பிறகு அவரைத்‌ தாழ்ந்து வணங்கி, “சுவாமி! 
தங்களுக்குத்‌ திரெளபதியிடம்‌ ஏன்‌ இத்தகைய 
மோகம்‌ ஏற்பட்டது? காரணமின்றி இத்தகைய 
நிகழ்ச்சி: ஏற்படாதே? என்று வினவினான்‌. 


சக முனிவர்‌ தன்‌ அவதி அறிவால்‌ 
தன்னுடையதும்‌ திரெனபதியினுடையதுமான பல 
பிறவிகளை அறிந்து யட்சனிடம்‌ இவ்வாறு கூறினார்‌: 


“தம்பீ! வேகவதி தரங்கிணி அகிய இரண்டு 
அறுகளும்‌ ஒன்று கூடும்‌ அற்றங்கரையிலே நான்‌ 
சின்னஞ்சிறு உயிர்களை அருளின்றி வதைக்கும்‌ 
சூத்திரன்‌ என்னும்‌ இழிந்தவனாக இருந்தேன்‌. 
ஒருநாள்‌ ஒரு மாபெரும்‌ முனிவரைக்‌ காணும்‌ 
நல்வினை எனக்குக்‌ கிட்டியது. அதன்பிறகு நான்‌ 
உயிர்வதை செய்வதை விட்டு நல்லவனாக 
மாறினேன்‌. 


அதன்‌ பயனாக நான்‌ அடுத்த பிறவியில்‌ 
தனதேவனுக்கும்‌ சுகுமாரிகாவுக்கும்‌ குமாரதேவன்‌ 


தரகர்‌ அ அன ப்பை ப்பை 00) 


என்ற மகனாகப்‌ . பிறந்தேன்‌. ஒருநாள்‌ எங்கள்‌ 
வீட்டிற்கு மாபெரும்‌ விரதங்களைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ 
முனிவர்‌ ஒருவர்‌ உணவு ஏற்க வந்தார்‌. என்‌ தாய்‌ 
அவருக்கு நஞ்சு கலந்த உணவை இட்டு அவரைக்‌ 
கொன்றாள்‌. அதனால்‌ அத்தீயவள்‌ நரகம்‌ சென்றாள்‌. 
மாமுனிவரைக்‌ கொன்ற த வினையின்‌ விளைவாக 
எல்லாத்‌ துன்பங்களையும்‌ அடைந்தான்‌. நரக 
அகவை முடிவுற்றுப்‌ பன்முறை விலங்காகவும்‌ நரக 
உயிராகவும்‌ மாறி மாறிப்‌ பிறந்து நெடுங்காலம்‌ 
அல்லவுற்றாள்‌. 


நானும்‌ எந்தவிதமான விரதங்களையும்‌ 
கடைப்பிடிக்கவில்லை. அதனால்‌ நானும்‌ அவ்வாறே 
பல பிறவிகளிலும்‌ பிறந்து பிறந்து துன்புற்றேன்‌. 
கடைசியாக நான்‌ தாபதர்களின்‌ ஆசிரமத்தில்‌ 
சதன்‌ மிருசிருங்கிணிக்கு மதுஸஞ்ஜகன்‌ என்ற 
மகனாகப்‌ பிறந்தேன்‌. ஒருநாள்‌ அந்தத்‌ தாபதர்‌ 
ஆசிரமத்தில்‌ விநயதத்த முனி வந்து உணவு ஏற்றார்‌. 
அந்தத்‌ தான மகிமையைக்‌ கண்டு நானும்‌ முற்றத்‌ 
துறந்து முனியாகித்‌ தவம்‌ இயற்றினேன்‌. அதனால்‌ 
வானவனாகி அந்த அகவை முடிந்து அங்கிருந்து 
வந்து சேகனாகப்‌ பிறந்தேன்‌. 


சுகுமாரிகாவும்‌ அனுமதிகா என்ற 
பெண்ணாகப்‌ பிறந்து ஆர்ஜிகையாகி நிதானத்துடன்‌ 
கூடி நோற்று இரெனபதியாகப்‌ பிறந்தாள்‌... அவள்‌ 
எனக்குச்‌ சிலபிறவிகளில்‌ தாயாகவும்‌, சில பிறவிகளில்‌ 
மகளாகவும்‌ சில பிறவிகளில்‌ மனைவியாகவும்‌ 
இருந்ததால்‌ திரெளபதியிடம்‌ எனக்கு மோகம்‌ 
ஏற்பட்டது." 
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ஏ தேவனே! இந்தப்‌ பிறவிச்‌ சுழற்சி வட்டம்‌ 
போன்றது. அச்சுழற்சியில்‌ தாய்‌, உடன்‌ பிறந்தாள்‌ 
அல்லது மகள்‌ மனைவியாக அதிறாள்‌. மற்றும்‌ 
மனைவியே தாயாகவும்‌, உடன்‌ பிறந்தாளாகவும்‌, 
மகளாகவும்‌ அகிறாள்‌. இவ்வாறு ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
மற்றவர்களோடு தொடர்பும்‌ நீக்கமும்‌ என்றென்றும்‌ 
ஏற்பட்டு வருகின்றன. அகையால்‌ பிறவிச்‌ சுழற்சியின்‌ 
இந்த விசித்திர நிலையை உணர்ந்து வீடுபேறடையும்‌ 
பாங்குடையோர்‌ புலனின்பங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
முற்றத்‌ துறந்து மறுபடியும்‌ பிறவி அடைவிக்கும்‌ 
காரணங்களை விலக்க வேண்டும்‌. நல்லொழுக்‌ 
கத்தை நன்கு கடைப்பிடிப்பவர்களாக ஆக 
வேண்டும்‌. கடுந்தவம்‌ நோற்று வீட்டின்பத்தில்‌ 
திளைக்க வேண்டும்‌ 


தன்‌ மனைவியர்களான வானவ மகளிரோடு 
கூட வந்திருந்த யட்சன்‌ சக முனிவரின்‌ அறவுரை 
களைக்‌ கேட்டு நற்காட்சியாகிற நன்மணியை 
அணிகலனாகத்‌ தன்‌ உயிருக்கு அணிவித்து 
முனிவரின்‌ அடிகளை வணங்கி உறுதி. கொண்ட 
உள்ளத்தோடு சென்று மறைந்தான்‌. 


தேவர்களாலும்‌ மக்களாலும்‌ போற்றப்பட்ட 
சக முனிவர்‌ அகமும்‌ புறமும்‌ அகிய இருவகைத்‌ 
தவங்களையும்‌ செவ்வனே கடைப்பிடித்து மக்களுக்கு 
உரிய மற்ற ஜைன: அறத்தை விளக்கி வந்தார்‌. 
கடைசியில்‌ எல்லா வினைகளையும்‌ வேறோடு 
களை.ந்தெறிந்து சிறப்புடைய வீடுபேற்றை 
அடைந்தார்‌. 
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ஜினசேனாசாரியார்‌ மகாவீரர்‌ முதற்கொண்டு 
தன்‌ குருவான கீர்த்திசேனர்‌ வரை விடுபடாமல்‌ 
தொடர்ச்சியாகத்‌ தன்‌ குருபரம்பரையைக்‌ கூறி 
யுள்ளார்‌. அவரகளில்‌ சாந்திசேனர்வரை ஆறு 
மொழிகளிலே புலமை படைத்திருந்ததைச்‌ 
சுட்டுகிறார்‌. அடுத்தவரான ஐய்சேன குருக்கள்‌ 
இலக்கணம்‌ தத்துவம்‌ கருமப்பிரகிருதி நூல்களில்‌ 
கரை கண்டவர்‌ என்கிறார்‌. அதற்கு அடுத்தவரான 
அமிதசேனரே :புந்நாட' சங்கத்தை ஏற்படுத்தியவர்‌. 
“சிறந்த புலமை யுடையவரான கீர்த்திசேனரின்‌ 
மாணவரான நான்‌ வீட்டின்பத்திலே திளைப்பவனும்‌ 
பகவான்‌ அரிட்டநேமியின்‌ பக்தனும்‌ ஜினசேனர்‌ 
என்ற பெயர்‌ படைத்த அசாரியான்‌' என்று கூறி 
அரிவமிச புராணத்தை முடிக்கிறார்‌. 


49ம்‌ சருக்கத்தின்‌ முடிவில்‌ கூறுகிறார்‌: 
“எவரொருவர்‌ செல்வம்‌ முதலியவற்றின்‌ மீது 
ஆசையற்றுப்‌ பகவான்‌ ஜிநேந்திரருக்குச்‌ சிறப்பும்‌ 
துதியும்‌ செய்கிறாரோ அவருக்கு கல்ப விருட்சங்‌ 
களின்‌ கிளைகள்‌ வேண்டிய பொருள்களை 
அளிப்பது போல, ஜினர்‌ பூசை முதலியன 
மறுபிறப்பில்‌ அவருடைய தூய எண்ணங்களின்‌ , 
காரணமாக வேண்டிய பொருள்களைத்‌ தருகின்றன. 
பிற உயிர்களிடம்‌ அருள்‌ காட்டுதல்‌, அருள்‌ 
காட்டச்‌ செய்தல்‌, அருள்‌ காட்டுதலைப்‌ பாராட்டுதல்‌ 
அகதியவற்றால்‌ நல்வினை ஊற்றும்‌ கட்டும்‌ ஏற்படு 
இன்றன. இவ்வாறு அவரவரது நல்ல உன்ளம்‌, 
மொழி, உடல்‌ செய்கைகளே அவரவர்‌ நல்வினைக்குக்‌ 
காரணம்‌. கெட்ட உள்ளம்‌, மொழி, உடல்‌ செய்கை 
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இக்கதிக்குக்‌ கொண்டு செல்லும்‌ த வினைக்குக்‌ 
காரணம்‌. இவ்வாறு இருக்க வேறு தேவ தேவியர்கள்‌ 
இன்ப துன்பங்களைத்‌ தர எப்படிக்‌ காரணமாக 
முடியும்‌?” 


இவ்வாறு ஜினசேனாசாரியார்‌ தன்‌ புராண 
காப்பியத்திலே தேவ மூடத்தை விலக்கக்‌ காரணம்‌ 
காட்டியுள்ளார்‌. 


இரண்டாம்‌ ஜினசேனாசாரியார்‌ 


ஷட்கண்டாகமத்‌'திற்குத்‌ 'தவளம்‌' என்ற 
பெயரால்‌ உரை எழுதிய வீரசேனாசாரியாரின்‌ 
முதல்‌ மாணவர்‌ இரண்டாம்‌ ஜினசேனாசாரியார்‌. 
இவர்‌ ஆழ்ந்து அகன்ற அறிவும்‌ புலமையும்‌ 


உடையவர்‌. 


இமயமலையிலிருந்து இழியும்‌ சுங்கை 
போலவும்‌, முழுதுணர்‌ ஞானி அருகனிடமிருந்து 
வெளிப்படும்‌ புனிதமொழி (திவ்யத்தொனி) போலவும்‌, 
மலையுச்சியில்‌ தோன்றும்‌ ஞாயிறு போலவும்‌ 
வீரசேனாசாரியாரிடமிருந்து ஜினசேனாசாரியார்‌ 
தோன்றினார்‌ என்று குணபத்திராசாரியார்‌ இவரைப்‌ 
போற்றி இருக்கிறார்‌. “ஜயதவள' உரை சிறப்புப்‌ 
பாயிரத்திலும்‌, ஜினசேனர்‌ காது குத்திக்கொள்ளும்‌ 
பருவத்திற்கு முன்பே துறவு ஏற்றதால்‌ அவரது 
காதுகள்‌ ஞானசலாகை :(ஊசி) யினாலேயே 
துளையிடப்பட்டன' என்று புகழ்ந்திருக்கிறார்‌. 
'ஜதினசேனர்‌ மிக மெலிந்த உடலினர்‌; சிறந்த 


அழகுடையவர்‌ அல்லர்‌; சதுரமும்‌ அல்லர்‌. 
என்றாலும்‌ 'சகலகலாவல்லி' அவரையே சரணமாகக்‌ 
கொண்டு அவருக்குத்‌ தொண்டு செய்தாள்‌” என்றும்‌ 
புகழ்ந்திருக்கிறார்‌. 


முதலாம்‌ ஜினசேனர்‌ தம்‌ “அரிவமிச' 
புராணத்தில்‌ இரண்டாம்‌ ஜினசேனரது நூலான 
“£பார்சுவாப்யுதாயத்தைக்‌ குறிப்பிட்டு அவரைச்‌ 
இறந்த புலவர்‌ என்று போற்றி இருக்கிறார்‌. 
“அரிவமிச புராணம்‌ ௪க ஆண்டு 705ல்‌ இயற்றப்‌ 
பட்டது. *அரிவமிச' புராணம்‌ 10,000 செய்யுள்கள்‌ 
கொண்டதாகையால்‌ அதை இயற்ற ஐந்தாண்டு 
கனாவுது ஆயிருக்கும்‌. அதனால்‌ பார்சுவாப்‌ 
யுதயம்‌' குறைந்தது ௪க அண்டு 700ல்‌ இயற்றப்‌ 
பட்டிருக்க வேண்டும்‌. ' அப்பொழுது இரண்டாம்‌ 
ஜினசேனாசரரியாருக்கு 25 ஆண்டுகளாவது நிறைந்து 
இருக்கும்‌ என்று கருதப்படுகிறது. சக ஆண்டு 759ல்‌ 
£ஜயதவளம்‌' உரையை முடித்ததாக ஜினசேனரே 
குறிப்பிட்டுள்ளார்‌. அதற்குப்‌ பிறகு 10,000 செய்யுள்‌ 
களுக்கு மேற்பட்ட ஆதிபுராணத்தை இயற்றினார்‌. 
அதிபுராணத்தின்‌ 42ஆம்‌ ச க்கத்தில்‌ மூன்று 
செய்யுள்‌ களை இயற்றியபின்‌ வானுலகடைந்து 
விட்டார்‌. அதற்கு ஐந்து அல்லது அறு ஆண்டுகள்‌ 
பிடித்திருக்கும்‌. இவ்வாறு ஜனசேனாசாரியார்‌ சக 
அண்டு 675 கி.பி. 843 ஆகிறது. அதனால்‌ இரண்டாம்‌ 
ஜினசேனர்‌ ஒன்பதாம்‌ நூற்றாண்டினர்‌ என்று 
கருதப்படுகிறது. 


பார்சுவாப்யுதயம்‌': ஜினசேனர்‌ காளிதாசர்‌ 
எழுதிய 'மேகதூதம்‌' காப்பியத்தின்‌ செய்யுள்கள்‌ 
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ஒவ்வொன்றிலிருந்து ஒன்று அல்லது இரண்டு 
வரிகளாக எடுத்துத்‌ தம்‌ செய்யுளில்‌ அண்டு 
பார்சுவாப்யுதயம்‌' நூலை இயற்றியுள்ளார்‌. இதனால்‌ 
“மேகதாதம்‌' நூலின்‌ சரியான பாடத்தைப்‌ பார்சு 
வாப்யுதயம்‌' நூலால்‌ அறியலாம்‌ என்று கூறப்‌ 
படுகிறது. 


இதில்‌ வரும்‌ கதை: 


பாரிசுவநாதர்‌ துறவு மேற்கொண்ட பின்னர்‌ 
படிமை (பிரதிமை போன்று அசைவற்று தூய 
சிந்தனையில்‌ ஈடுபடுகிறார்‌. அப்பொழுது அவரது 
முன்பிறவி எதிரியான கமடனின்‌ உயிரான சம்பரன்‌ 
என்ற வானவன்‌ அவரைக்‌ கண்டு அவர்‌ தன்‌ 
பகைவர்‌ என்பதை அவதி அறிவால்‌ அறிந்து 
அவருக்குப்‌ பெருந்துன்பங்களைத்‌ தருகிறான்‌. 
இவற்றால்‌ பாரிசுவநாதர்‌ தன்‌ தூய சிந்தனையில்‌ 
இருந்து கலையவில்லை. 


பாரிசுவநாதருக்குற்ற இன்னல்களைப்‌ போக்க 
தரணேந்திரனும்‌ பத்மாவதியும்‌ அங்கு வருகிறார்கள்‌. 
அவர்களைக்‌ கண்டு சம்பரன்‌ ஓட முயல்கிறான்‌. 
ஆனால்‌ தரணேந்திரன்‌ அவனைத்‌ தடுத்து நிறுத்தி 
அவன்‌ முற்பிறவிகளில்‌ பாரிசுவ நாதருக்குச்‌ செய்த 
தீமைகளை எல்லாம்‌ நினைவூட்டுகிறான்‌. அந்‌ 
-நிலையில்‌ பாரிசுவநாதர்‌ வரம்பில்‌ அறிவனாகிறார்‌. 
இந்திரன்‌ முதலான வானவர்கள்‌ வந்து அவருக்குச்‌ 
சிறப்புகள்‌ செய்கின்றனர்‌. 

சம்பரன்‌ பாரிசுவநாதரின்‌ உள்ளத்‌ துணிவு, 
இரக்க உள்ளம்‌, இரு கண்களிலும்‌ அமைதி 
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குன்றாமை, வரம்பில்‌ ஆற்றல்‌ முதலியவற்றைக்‌ 
கண்டு அவற்றால்‌ மிகுதியும்‌ கவரப்படுகிறான்‌. 
அதனால்‌ தானே தன்‌ பகைமையைக்‌ கைவிடுகிறான்‌. 
அவரது அடிகளைச்‌ சரணடைகிறான்‌. கழிவிரக்கங்‌ 
கொண்டு தான்‌ அவருக்கிழைத்த இன்னல்களுக்காகத்‌ 
தன்னை மன்னிக்க வேண்டுகிறான்‌. ஜைன 
அறத்தை மேற்கொள்கிறான்‌. வானோர்‌ மலர்‌ மழை 
பொழிகின்றனர்‌. - 


இந்தக்‌ காப்பியத்திற்குப்‌ பதினைந்தாம்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ 'யோகிராட்‌ பண்டிதாசார்யா” 
என்பவர்‌ வடமொழியில்‌ உரை இயற்றி இருக்கிறார்‌. 
அவர்‌ நூல்‌ முன்னுரையில்‌ கீழ்வரும்‌ கதையைக்‌ 
கூறி இருக்கிறார்‌ என்று மகாபுராணத்தின்‌ இந்தி 
உரையாசிரியரான “பண்டிட்‌ பன்னாலால்ஜைன்‌ 
சாஹித்யாசாரியா' எழுதியுள்ளார்‌. 


ஒருநான்‌ காளிதாசன்‌ பங்காபுர மன்னன்‌ 
அமோகவர்ஷனின்‌ அவைக்கு வந்தான்‌. அங்கு 
மிக்க செருக்கோடு தான்‌ இயற்றிய 'மேகதூதம்‌' 
காப்பியத்தைப்‌ படித்துக்‌ காட்டுகறொன்‌.அச்‌ சமயத்தில்‌ 
ஜினசேனர்‌ தம்‌ சக மாணவரான விநயசேனருடன்‌ 
அவைக்கு வந்திருந்தார்‌. காளிதாசனின்‌ செருக்கை 
அடக்க விநயசேனர்‌ ஜினசேனரை வேண்டினார்‌. 
அதனால்‌ ஜினசேனர்‌ அரசனுக்கும்‌ அவை 
யோர்க்கும்‌ இந்த மேகதூத காப்பியம்‌ மிக மிகப்‌ 
பழைமையான நூல்‌. அந்நூல்‌ வெகு தூரத்திலுள்ள 
சிற்றூரில்‌ இருக்கிறது. எட்டு நாட்கள்‌ தவணை 
தந்தால்‌ நூலை அவைக்கு கொண்டு வருகிறேன்‌ 
என்றார்‌. மன்னனும்‌ அதை ஏற்றான்‌. 
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ஜினசேனர்‌ ஒருமுறை கேட்டவற்றை 
அப்படியே நினைவில்‌ வைத்துக்கொள்ளும்‌ ஆற்றல்‌ 
படைத்தவர்‌. அதனால்‌ மேகதூதம்‌ காப்பியம்‌ 
அவரின்‌ நினைவில்‌ நின்றது. அதைக்‌ , கொண்டு 
அவர்‌ ஏழு நாட்களில்‌ 'பாரிசுவாப்யுத' காப்பியத்தை 
இயற்றி எட்டாம்‌ நாள்‌ அதை அவையில்‌ படித்துக்‌ 
காட்டினார்‌. அவையினர்‌ மிக்க மகிழ்ச்சி அடைந்‌ 
-தனர்‌. காளிதாசனின்‌ செருக்கு அடங்கிற்று. பிறகு 
ஜினசேனர்‌ அவையில்‌ உண்மையை வெளியிட்டார்‌. 


“இக்கதையை ஆழ்ந்து நோக்கினால்‌ இது 
முழுக்க முழுக்க கற்பனை என்பது வெளியாகிறது. 
ஏனெனில்‌ மேகதூதம்‌ இயற்றிய காளிதாசர்‌ 
ஜினசேனரின்‌ காலத்திற்குப்‌ பல நூற்றாண்டுகள்‌ 
முற்பட்டவர்‌. அமோக வர்ஷ னின்‌ தலைநகரம்‌ 
மான்ய கேட்‌, பங்காபுரம்‌ அல்ல. இக்கதையால்‌ 
ஜினசேனர்‌ மிக்க பொறாமை குணம்‌ படைத்தவர்‌ 
என்பதே வெளியாகிறது. அது அவருக்கு இழுக்கையே 
தருகிறது” என்று பண்டிதர்‌ பன்னாலால்‌ ஜைன்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. அகையால்‌ இத்தகைய பொய்க்‌ 
கதைகள்‌ நன்மை பயப்பன அல்ல என்றறியலாம்‌. 


பார்சுவாப்யுதயத்‌' திற்குப்‌ பிறகு இரண்டாம்‌ 
ஜினசேனர்‌ ஜயதவளம்‌ உரை எழுதத்‌ துவங்கும்‌ 
வரை தம்‌ குருவான வீரசேனாசாரியாருக்குத்‌ 
துணைபுரிந்து வந்தார்‌ என்று கருதப்படுகிறது. 


ஜயதவளம்‌ உரை: வீரசேனாசாரியார்‌ 'கஷாயபாகுடத்‌'. 
திற்கு ஐயதவளம்‌' என்ற பெயரால்‌ வடமொழி, 
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பாகதம்‌ இரண்டும்‌ கலந்த மணிப்பவள நடையில்‌ 
உரை எழுதத்‌ தொடங்கி 20,000 செய்யுள்‌ வரை 
உரையை இயற்றி வானுலகடைந்தார்‌. பின்னர்‌ 
ஜினசேனர்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து மேலும்‌ 40,000 
செய்யுள்‌ வரை மணிப்பவள நடையில்‌ உரை எழுதி 
அவ்வுரையைச்‌ ௪க அண்டு 759இல்‌ முடித்தார்‌. 


அதில்‌ கோபம்‌, செருக்கு, மாயை, பேரவா, 
விருப்பு, வெறுப்பு, அருவருப்பு, நகைப்பு, வருத்தம்‌, 
அச்சம்‌, அண்மை, பெண்மை, அலித்தன்மை ஆயெ 
வற்றைக்‌ காம வெகுளிகளில்‌ அடக்கி மயக்கத்தோடு 
கூட்டி முக்குற்றங்களாகக்‌ காட்டப்படுகிறது. முக்‌ 
குற்றங்களை நீக்க உயிர்‌ தூய சிந்தனையில்‌ ஈடு 
படுகிறது. அதன்‌ விளைவாக உயிரின்‌ தன்மைகளைக்‌ 
கெடுக்கும்‌ காதி வினைகள்‌ நான்கும்‌ அழிகின்றன. 
பிறகு எஞ்சியுள்ள நான்கு வினைகளையும்‌ வென்று 
உயிர்‌ வீடுபேறடைறெது. பொருள்‌ வினைகளின்‌ 
அடக்கமும்‌ அழிவும்‌ 'ஜஐயதவளம்‌' உரையில்‌ விரிவாக 
விளக்கப்பட்டி ருக்கின்றன என்று கூறப்படுகிறது. 


ஜினசேனர்‌ எழுதிய மூன்றாவது நூல்‌ “ஆதி 
புராணம்‌' இதை இவர்‌ மஹா புராணம்‌' என்றே 
தொடங்கினார்‌. அதி தீர்த்தங்கரரான விருடப 
தேவரின்‌ கதையை முடிக்கு முன்னரே வானுல 
கடைந்தார்‌. இவரது மாணவரான குணபத்‌ 
ராசாரியார்‌ மேலும்‌ 1620 செய்யுள்களை ஐந்து 
சருக்கங்களாக எழுதி ஆதி புராணத்தை முடித்தார்‌. 
பிறகு சுருக்கமாக உத்திர புராணத்தையும்‌ எழுதி 
முடித்தார்‌. ஆதி புராணம்‌ 47 சருக்கங்களையும்‌ 
12000 செய்யுள்களையும்‌ கொண்டது. 
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பழைய வரலாறு புராணம்‌ என்று கூறப்‌ 
படுகிறது. பெரியோர்களால்‌ கூறப்படுவதும்‌, பெரி- 
யோர்களைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்படுவதும்‌, பெரும்‌ நன்மை 
பயக்கும்‌ கருத்துகள்‌ கொண்டதும்‌ மாமுனிவர்களின்‌ 
பரம்பரையால்‌ கூறப்பட்டு வருவதும்‌ ஆனது மகா 
புராணம்‌' என்று கூறப்படுகிறது. ஜினசேனர்‌, 
“கணதரரால்‌ கூறப்பட்டு முனிவர்‌ பரம்பரையால்‌ 
பரப்பப்பட்டு வரும்‌ பெரியோர்களான தீர்த்தங்‌ 
கரர்கள்‌ சக்கரவர்த்திகள்‌ முதலியோரது சரித்திரங்‌ 
களை என்‌ பக்தியினால்‌ கூறுகிறேன்‌' என்கிறார்‌. 


“கிலோய பண்ணத்தி என்ற பாகத மொழி 
நூலில்‌ தீர்த்தங்கரர்கள்‌, சக்கரவர்த்திகள்‌, பல 
தேவர்கள்‌, வாசு தேவர்கள்‌, பிரதி வாசு தேவர்கள்‌ 
முலியோர்களது தாய்‌ தந்தையர்‌, அவர்கள்‌ எந்தெந்த 
வானுலகத்திலிருந்து வந்தார்கள்‌, அவர்களின்‌ பிறந்த 
நாள்‌, துறவேற்ற நாள்‌. வாலறிவை அடைந்த நாள்‌, 
வீடுபேறு அடைந்த நான்‌, ஒரு தீர்த்தங்கரருக்கும்‌ 
மற்றொருவருக்கும்‌ இருந்த இடைக்காலம்‌, முதலிய 
எல்லா விவரங்களும்‌ தரப்பட்டு இருக்கின்றன. 
கதைகள்‌ முனிவர்‌ பரம்பரை வாயிலாக விரிவாகப்‌ 
பரப்பப்பட்டு வந்தன. அவற்றைக்‌ கொண்டே 
புராணங்கள்‌ எழுதப்பட்டன. அகையால்‌ இவை 
எல்லாம்‌ பழைய வரலாறுகளே என்று அறிஞர்‌ 
கருதுவர்‌. ்‌ 


மகாபுராணம்‌ வடமொழியில்‌ பெருங்‌ 
காப்பியம்‌ அகும்‌. அதன்‌ முதற்‌ பாகமாகிய ஆதி 
புராணம்‌ விரிவான வருணனைகள்‌ கொண்டது. 
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இதில்‌ இரண்டாம்‌ ஜினசேனர்‌ தனக்கு முன்பு 
இருந்த மாபெரும்‌ கவிஞர்களான சித்தசேனர்‌, 
சமந்த பத்திரர்‌, ஸ்ரீதத்தர்‌, பிரபா சந்திரர்‌, சிவகோடி 
அசாரியார்‌, ஜடா சிம்மநந்தி ஆசாரியார்‌, காண 
பிக்ஷு, தேவநந்திகள்‌ பூஜ்யபாதர்‌) பட்டா அகளங்கர்‌, 
ஸ்ரீபாலர்‌, பாத்ரகேசரிகள்‌, வாத்பசிம்மர்‌, ஜினசேனர்‌, 
ஐயசேனர்‌, கவி பரமேஸ்வரர்‌ அகியோரைப்‌ 
போற்றி இருக்கிறார்‌. இதில்‌ விருடபதேவர்‌ பரதச்‌ 
சக்கரவர்த்தி, பாகுபலி முதலியோரது வரலாறுகள்‌ - 
கூறப்படுகின்றன. 


எவரும்‌ அவரவர்‌ காலச்‌ சூழ்நிலைக்குக்‌ 
கட்டுப்படாமல்‌ இருக்க முடியாது. ஜினசேனமும்‌ 
அதற்கு விலக்கல்ல என்பது அறிஞர்‌ தம்‌ கருத்தாகும்‌. 
அவர்‌ கால வைதீகச்‌ சடங்குகளை எல்லாம்‌ ஜைன 
அறத்தின்‌ கட்டுதிட்டங்களுக்கேற்ப்‌ ஆதிபுராணத்தில்‌ 
அவர்‌ புகுத்தி இருக்கிறார்‌ என்று கூறப்படுகிறது. 


விருடபதேவர்‌ வாழ்ந்த காலம்‌ இந்த அவசர்ப்‌ 
பிணியின்‌ மூன்றாம்‌ காலத்தின்‌ இறுதி அகும்‌. அது 
கடை (ஜகன்ய) போகபூமி காலமாகும்‌. அதனால்‌ 
அன்றைய எல்லா மக்களும்‌ சிறந்த பண்புடை 
யவர்கள்‌. அதனால்‌ விருடபதேவர்‌ தன்‌ ஆட்சிக்‌ 
காலத்தில்‌ தொழிலைப்‌ பொருத்து க்ஷத்திரியர்‌, 
வைசியர்‌, சூத்திரர்‌ என்ற மூன்று பிரிவையே 
கூறினார்‌. 


அனால்‌ பரதச்‌ சக்கரவர்த்திகாலத்தில்‌ பாரத 
நாடு போக பூமியல்ல. எல்லா மக்களும்‌ உயர்ந்த 
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பண்பினராக இருக்கவில்லை. அதனால்‌ பரதச்‌ 
சக்கரவர்த்தி முளைத்த தானியங்களைக்‌ கூட நசுக்க 
எண்ணாதவர்களை அதாவது அணுவிரதம்‌ கடைப்‌ 
பிடிப்பவர்களைப்‌ பிராமணர்களாக்கினார்‌. 
அவர்களுக்குத்‌ தானம்‌ முதலியவற்றைத்‌ தந்து 
பெருமைப்‌ படுத்தினார்‌. அவர்கள்‌ ஜினர்‌ சிறப்பியற்ற 
வேண்டும்‌, வாழ்க்கைக்கு உழவு வாணிபம்‌ முதலிய 
வற்றைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌, அறநூல்களைப்‌ பயில 
வேண்டும்‌, விரதங்களைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌, 
தானம்‌ தரவேண்டும்‌, பருவ நாட்களில்‌ உண்ணாமை 
முதலிய தவமியற்ற வேண்டும்‌ என்று அவர்களுக்கு 
ஆறு தின்சரி கடமைகளைக்‌ கூறினார்‌. 


பிராமணன்‌ மகனே அனாலும்‌ அறநூற்‌ 
பயிற்சியையும்‌ தவத்தையும்‌ கடைப்பிடிப்பவனையே 
பிராமணன்‌ என்றார்‌. இதற்காகப்‌ பிறப்பு முகல்‌ 
வீடு பேறடையும்‌ வரை செய்ய வேண்டிய 
சடங்குகளை எல்லாம்‌ ஏற்படுத்தினார்‌. இவை 
ஜைனரல்லாதாரை  ஜைனராக்கி விரதங்களைக்‌ 
கடைப்பிடிக்க வைத்துப்‌ பிராமணராக்கி அவரே 
முனிவராக வீடுபேறடையும்‌ வாய்ப்பைத்‌ தருகின்றன. 
இவற்றில்‌ கொல்லாமை முதலாயெ விரதங்கள்‌ 
நல்லொழுக்கம்‌ அகியவற்றிற்கே முதலிடம்‌ தரப்பட்டி 
-ரக்கின்றன. இதற்கு எடுத்துக்‌ காட்டாக 38ஆம்‌ 
சருக்கம்‌ 45ஆம்‌ செய்யுளில்‌ ஜினசேனரே கூறுகிறார்‌: 
“ஜாதி நாம கர்மத்தின்படி மானிடஜாதி ஒன்றே 
ஆகும்‌. தொழில்‌ வேற்றுமையால்‌ பிராமணன்‌, 
க்ஷத்திரியன்‌, வை௫யன்‌, சூத்திரன்‌ என்று 
நான்காகின்றது.” 
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பாரதீய ஞான பீடத்தின்‌ வெளியீடான அதி 
புராணத்தின்‌ அணிந்துரையில்‌ மகேந்திர குமார்‌ 
நியாயாசாரியா அவர்கள்‌ பாகத (பிராக்கிருது 
மொழியே மிகப்‌ பழையமொழி என்பதை விளக்கி 


இருக்கிறார்‌. 


“பாகத மொழியே இயற்கை மொழி. எல்லா 
மக்களாலும்‌ பேசப்பட்டுவந்த மொழி. அகையால்‌ 
அது பாகதம்‌ (பிராக்கிரதம்‌, அதில்‌ முதலில்‌ 
இலக்கண வரம்பு கிடையாது. இளைஞர்களாலும்‌ 
பெண்களாலும்‌ இயற்கையாகவே அறிந்து கொள்ளக்‌ 
கூடிய எளிமையான (சுலபமான) மொழி. 
அதிலிருந்தே பல்வேறு மொழிகளும்‌ தோன்றின. 
மேகம்‌ பொழிகின்ற மழை நீர்‌ போன்று ஒரே 
வடி வமுடையதாயினும்‌ வெவ்வேறு நாடுகளின்‌ 
பழக்க வழக்கங்களை யொட்டி சமஸ்கிருதம்‌ அபப்‌ 
பிரமிசம்‌ இந்தி முதலிய பிரிவுகளை அடைந்தது. 
பாணினி இலக்கணத்தில்‌ சமஸ்காரத்தை அதாவது 
ஒழுங்கமைப்பை அடைத்ததால்‌ சமஸ்கிருதம்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. உள்ள பொருளில்‌ சிறப்புண்‌ 
டாக்குவது சமங்காரம்‌; சமஸ்காரம்‌ என்பதற்கு 
விகாரம்‌ என்று பொருள்‌ கூறப்படுகிறது. ஆகையால்‌ 
சமஸ்கிருத மொழியை (வடமொழியை) இயற்கை 
என்று கூறுவது பொருந்தாது”. 


ஆசாரியர்‌ வாதீப சிம்மர்‌ 


வடமொழி உரைநடைக்‌ காப்பியப்‌ படைப்பில்‌ 
காதம்பரி” இயற்றிய பாணபட்டரே தலைசிறந்தவ 
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ராகப்‌ போற்றப்படுவது போன்று, 'கத்திய சிந்தாமணி' 
இயற்றிய வாதீபசிம்மரே வடமொழி உரைநடை 
ஜைன காப்பியப்‌ படைப்பில்‌ தலைசிறந்தவராகப்‌ 
போற்றப்படுகிறார்‌. இவ்வாறு வடமொழி உரைநடைக்‌ 
காப்பிய உலகில்‌ ஜைனத்திற்கு அழியாப்‌ புகழைத்‌ 
தேடித்‌ தந்தவர்‌ இவர்‌. டாக்டர்‌ கத்‌ அவர்கள்‌, 
பாணபட்டரின்‌ காதம்பரியோடு போட்டி இடும்‌ 
வடமொழி உரைநடைக்‌ காப்பியம்‌ 'ஓடய தேவரின்‌” 
(வாதீபசிம்மரின்‌) கத்திய சிந்தாமணி' யே என்று 
எழுதி இருப்பதும்‌ இக்கருத்தை உறுதி செய்கிறது. 


ஓடயதேவர்‌ என்பதே இவரது இயற்பெயர்‌. 
வாதீபசிம்மர்‌ பட்டப்‌ பெயராகும்‌. இவர்‌ திகம்பர 
முனிவர்‌. இவர்‌ கத்திய சிந்தாமணி' நூலின்‌ 
பாயிரத்தில்‌ தம்மைப்‌ புஷ்பசேன முனியின்‌ மாணவர்‌ 
என்றும்‌, அவர்‌ தம்‌ ஆற்றலால்‌ மூட மதியினனான 
தன்னை வாதீபசிம்ம முனிவர்‌ ஆக்கினார்‌ என்றும்‌ 
தம்‌ குறுக்களைப்‌ போற்றி இருக்கிறார்‌. 


புஷ்பசேன முனிகள்‌ , அகளங்கரின்‌ சக 
மாணவர்‌ என்று கூறப்படுகிறது. அகையால்‌ வாதீப 
சிம்மர்‌ அகளங்க தேவருக்குப்‌ பிற்பட்ட கரல்த்தவர்‌ 
என்பது வெளியாகிறது. அதனால்‌ வாதீபசிம்மரின்‌ 
காலம்‌ எட்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ ' பிற்பகுஇயும்‌ 
ஒன்பதாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியும்‌ ஆகும்‌ 
என்பர்‌. 


ஆதிபுராணம்‌ இயற்றிய இரண்டாம்‌ 
ஜினசேனர்‌ வாதீபசிம்மரை மகாகவி என்றும்‌, 
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சிறந்த தர்க்க வாதி என்றும்‌, கற்பிக்கும்‌ ஆற்றல்‌ 
மிகுந்தவர்‌ என்றும்‌ போற்றி இருக்கிறார்‌. 


வாதீபசிம்மர்‌ தமிழ்‌ நாட்டினர்‌ என்பது 
புஜபலி சாஸ்திரிகளின்‌ கருத்தாகும்‌. இவரது இயற்‌ 
பெயரான ஓடயதேவர்‌ என்பதில்‌ தேவர்‌ என்ற 
சொல்‌ தமிழ்நாட்டு ஜைன முனிவர்களைக்‌ குறிப்‌ 
பிடுவதால்‌ இவர்‌ தமிழ்‌ நாட்டினராகலாம்‌. 
சேஷகிரிராவ்‌ அவர்கள்‌ கஞ்சம்‌ ஜில்லாவில்‌ 'ஓடேய்‌' 
கோடேய்‌' என்ற இரு வகுப்பினர்கள்‌ உண்டு. 
ஓடயதேவர்‌ ஓடேய வகுப்பைச்‌ சார்ந்த 'சர்தார்‌' 
(தலைவர்‌) என்கிறார்‌. அதற்கு அதரவாக அவர்‌ 
கஞ்சம்‌ ஜில்லா கிராமீயக்‌ கதைகளில்‌ ஜீவந்தர்‌ கதை 
வழங்குவதை எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 


வாதீபசிம்மர்‌ இயற்றிய நூல்கள்‌ “ஸ்யாத்வாத 
ஸித்தி க்ஷத்ர சூடாமணி' “கத்திய சிந்தாமணி 
அகிய மூன்றும்‌ அகும்‌. 


ஸ்யாத்வாத ஸித்தி இஃது முடிவுபெறாத தருக்க 
நூல்‌. இது அச்சில்‌ வெளிவந்துள்ளது. 
க்ஷத்ர சூடாமணி 

க்ஷ்த் சூடாமணி' தலைசிறந்த வடமொழி 
நீதிக்‌ காப்பியம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. மகாகவி 
வாதீபசிம்ம முனி இதில்‌ க்ஷ்த்திரியர்களின்‌ 
சூடாமணியான ஜீவந்தர்‌ (சீவகன்‌) சரித்திரத்தை 
மிக்க சுவைபடக்‌ கூறி இருக்கிறார்‌. நூல்‌ எளிமையான 


150 அறம்‌ பரப்பிய 


வடமொழிச்‌ செய்யுள்களால்‌ இயன்றது. இதுவும்‌ 
அச்சில்‌ வெளிவந்துள்ளது. 


'க்ஷத்ர சூடாமணியின்‌ கதை. 


ஏமாங்கத நாட்டின்‌ தலைநகரான இராஜ 
புரியில்‌ மன்னன்‌ சத்தியந்தரன்‌ “என்பான்‌ ஆட்சி 
புரிந்து வந்தான்‌. அவன்‌ தன்‌ மனைவி பேரழகி 
விசயை என்பாளிடம்‌ அளவு கடந்த அன்பு 
கொண்டிருந்தான்‌. அவனுக்கு ஒரு விநாடி கூட 
அவளைப்‌ பிரிய மனமில்லை. அதனால்‌ அவன்‌ 
பிற அமைச்சர்களின்‌ அறிவுரையைக்‌ கேளாமல்‌ 
தன்‌ நாட்டை அளும்‌ பொறுப்பைத்‌ தன்‌ அமைச்சர்‌ 
களில்‌ ஒருவனான 'காஷ்டாங்காரன்‌' என்பானிடம்‌ 
ஒப்படைத்து விட்டு அரண்மனையின்‌ 
அற்தப்புரத்திலேயே விசயையோடு காலம்‌ கழித்து 
வந்தான்‌. 


ஒருநாள்‌ இரவு விசயை ஓங்கி வளர்ந்து 
மலர்களோடு கூடிய ஒரு பெரிய அசோக மரம்‌ 
இடியால்‌ தாக்குண்டு துண்டு துண்டாகி 
அழிதலையும்‌, அதன்‌ வேரிலிருந்து ஒளிவீசும்‌ சிவந்த 
இளந்தளிர்களோடு கூடிய அசோகமரக்‌ கன்று 
மூளைத்து ஓங்கி வளர்ந்து கிளைகளால்‌ படர்ந்து 
கதிரவனை மங்கச்‌ செய்யும்‌ முடியை உச்சியில்‌ 
கொண்டு இருத்தலையும்‌, எங்கும்‌ மணம்‌ வீசும்‌ 
வண்டுகள்‌ மொய்த்த எட்டு மலர்‌ மாலைகள்‌ அதில்‌ 
தொங்கிக்‌ கொண்டிருத்தலையும்‌ கண்டான்‌. மறுநாள்‌ 
விசயை கணவனிடம்‌ அம்‌ மூன்று கனவுகளையும்‌ 
கூறி அவற்றின்‌ பயன்களைக்‌ கேட்டாள்‌. 
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சத்தியந்தரன்‌ பெரிய அசோக மரத்தின்‌ 
அழிவு தன்‌ கேட்டை உணர்த்துவதை அறிந்து 
கவலையுற்ற போதிலும்‌, பொன்‌ முடியைக்‌ கண்டது 
தனக்கு மகன்‌ பிறப்பதை உணர்த்துவதை அறிந்து 
மகிழ்ச்சி அடைந்து விசயைக்கு இவ்வாறு கூறினான்‌. 
நல்லாய்‌! பொன்‌ முடி நீ மகனைப்‌ பேறப்‌ 
போவதை உணர்த்துறெது; கோமள அசோசமரக்‌ 
கன்று தோன்றிற்றே அது உன்‌ மகனின்‌ மேம்பாட்டை 
அறிவிக்கிறது. மலர்‌ மாலைகள்‌ எட்டும்‌ அவனின்‌ 
எட்டு மனைவியர்களைக்‌ குறிக்கின்றன” என்றான்‌. 


விசயை மன்னனிடம்‌ அசோகமரம்‌ 
அழிவுற்றது எதை அறிவிக்கின்றது என்று கேட்டாள்‌. 
மன்னன்‌ சத்தியந்தரன்‌ அதற்கு விடையாக அது 
தன்‌ கேட்டை அறிவிக்கின்றது என்றான்‌. அதைக்‌ 
கேட்டு அரசி விசயை கொடி போன்று தரையில்‌ 
வீழ்ந்து மூர்ச்சை யுற்றாள்‌. பிறகு சத்தியந்தரன்‌ 
அவளை மூர்ச்சை தெளிவித்துக்‌ கனவு அப்படியே 
பலித்து விடுறதா என்றெல்லாம்‌ கூறித்‌ தேற்றினான்‌. 


சில மாதங்களில்‌ விசயையிடம்‌ தாய்மையின்‌ 
குறிகள்‌ தோன்றின. அதைக்‌ கண்டு மன்னன்‌ 
சத்தியந்தரன்‌ தன்‌ கேடும்‌ ஏற்பட்டே தீரும்‌ என்று 
உணர்த்து தன்‌ மனைவி விசயையின்‌ கருவில்‌ உள்ள 
மகனைக்‌ காக்க விசுவகர்மனை ஒத்த தச்சன்‌ 
ஒருவனைக்‌ கொண்டு மயிற்‌ பொறி ஒன்றைச்‌ 
செய்வித்தான்‌. அதில்‌ மன்னன்‌ விசயையுடன்‌ 
பூஞ்சோலைகளுக்‌ கெல்லாம்‌ சென்று சுற்றி வந்தான்‌. 
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நன்றி கெட்ட காஷ்டாங்காரன்‌ தானே 
மன்னனாக வேண்டும்‌ என்ற பேராசை கொண்டு 
தன்‌ படையுடன்‌ வந்து சத்தியந்தரனின்‌ அரண்‌ 
மனையைச்‌ சூழ்ந்தான்‌. அதை அறிந்து மூர்ச்சையுற்ற 
மனைவியைத்‌ தேற்றி அவளது கருவில்‌ உள்ள 
மகனைக்‌ காக்க அவளை மயிற்பொறி மீது 
அமர்த்தித்‌ தானே விசையை முடுக்கி வான்‌ வழியே 
அனுப்பி விட்டு நீண்ட நேரம்‌ போரிட்டுப்‌ பலரைக்‌ 
கொன்றான்‌. அவனுடைய கத்தியும்‌ மழுங்கிற்று. 
விணே பலரைக்‌ கொல்லுவதால்‌ பயனில்லை என்று 
அறிவு கொளுத்தப்பட்டு தந்‌ நாட்டாட்சிப்‌ பற்றையும்‌ 
மற்றும்‌ உடற்‌ பற்றையும்‌ அறுத்து பகவான்‌ 
அருகனின்‌ அடிகளைத்‌ தன்‌ உன்னத்தில்‌ இருத்தி 
உயிர்‌ விட்டு வானவனானான்‌. 


வானிற்‌ சென்ற மயிற்டொறி சுடுகாடடைந்தது. 
அங்கே அரி விசயை ஒரு நன்‌ மகனை ஈன்றாள்‌. 
அரசி, துறவிகள்‌ வாழும்‌ ஆசிரமத்தில்‌ காலங்‌ 
கடத்தி வந்தான்‌. வணிகன்‌ கந்தோத்கடன்‌ வீட்டில்‌ 
மகன்‌ ஜீவந்தரன்‌ வளர்ந்து வந்தான்‌. அவன்‌ ஆர்ய 
நந்தி அசாரியரிடம்‌ எல்லாக்‌ கலைகளையும்‌ 
கற்றான்‌. ஜீவந்தரன்‌, வாலிபன்‌ அனதும்‌ தான்‌ 
அந்நாட்டு மன்னன்‌ சத்தியந்தரனின்‌ மாகன்‌ 
என்பதையும்‌ காஷ்டாங்காரன்‌ தன்‌ நாட்டின்‌ 
ஆட்சித்‌ தலைவன்‌ ஆதி விட்டதையும்‌ அறிந்தான்‌. 
தன்‌ மாமன்‌ மாமன்னன்‌ கோவிந்தன்‌ உதவிகொண்டு 
காஷ்டாங்காரனைப்‌ போரில்‌ கொன்று கன்‌ 
நாட்டைப்‌ பெற்றான்‌. அவன்‌ நான்கு அரச மகளிர்‌- 
கனையும்‌, நான்கு வணிக மகளிர்களையும்‌ திருமணம்‌ 
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புரிந்து கொண்டான்‌. வெகு காலம்‌ தன்‌ நாட்டை 
நன்கு ஆண்ட பிறகு தன்‌ மூத்த மகன்‌ சச்சந்தனுக்கு 
முடி சூட்டிவிட்டுப்‌ பகவான்‌ மகாவீரரின்‌ சமவ 
சரணம்‌ அடைந்து அவரிடம்‌ துறவேற்றுக்‌ கடுந்தவம்‌ 
இயற்றி வீடு பேறடைந்தான்‌. 


க்ஷ்த்ர சூடாமணியின்‌” ஒவ்வொரு செய்யுளும்‌ 
பொருளாழமும்‌ நிறைவும்‌ அணி அழகும்‌ கூடியது; 
நீதியும்‌ அன்றோர்‌ வாக்கும்‌ நிரம்பியது. 


கல்வி பற்றிக்‌ கூறுகையில்‌ சுசடு அல்லது 
குற்றமற்ற அறிவே இவ்வுலக மறுவுலக வாழ்க்கைக்கு 
வழி கோலும்‌. இதை அறிவுறுத்தும்‌ வகையில்‌ 
தன்மை தீமைகளைப்‌ பகுத்தறியும்‌ அறிவு ஏற்படா 
விடில்‌ அறநூற்‌ பயிற்சி வீணே என்று கூறி 
இருக்கிறார்‌. இந்நாலிலிருத்து எட்டாம்‌ ஒன்பதாம்‌ 
நூற்றாண்டு மக்களின்‌ பழக்க வழக்கங்கள்‌ 
வெளியாகின்றன என்று கற்றோர்‌ கூறுகின்றனர்‌. 


வறுமையால்‌ ஏற்படும்‌ துன்பங்களை 
“வறுமையைவிட கொடிய துன்பம்‌ கிடையாது. 
அது உயிரையும்‌ கொண்டு செல்லாது. மற்றும்‌ 
எல்லாத்‌ துன்பங்களையும்‌ தரும்‌. பொதுவாக 
வறுமை எல்லா இடையூறுகளின்‌ இருப்பிடம்‌. 
பொருளற்றவனுக்குப்‌ பாராட்டக்‌ கூடிய பண்புகளும்‌ 
இருப்பதில்லை. மேலும்‌ உள்ள பண்புகளும்‌ 
ஓளிருவதில்லை” என்று அவர்‌ விளக்கி இருக்கிறார்‌. 


கத்திய சிந்தாமணியின்‌ கதையும்‌ 'அஷ்த்ர 
சூடாமணி' யின்‌ கதையும்‌ ஒன்றே. “க்ஷத்ர: 
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சூடாமணியில்‌ உள்ளவாறே இதையும்‌ பதினோரு 
இலம்பகங்களாகவே வகுத்துள்ளார்‌ கவி. இதில்‌ 
காப்பியக்‌ கலையை முழுமையாகக்‌ காட்டி 
யிருக்கிறார்‌. இது வடமொழி உரைநடைக்‌ காப்பியம்‌. 
அனால்‌ இதில்‌ துதிகள்‌ செய்யுள்களால்‌ இயன்றவை. 
இதில்‌ கோட்டை, அகழ்‌, இயற்கை, பருவங்கள்‌, 
மாளிகை, பூங்கா, நகரம்‌, காடு, சுடுகாடு, அரசவை 
முதலியவை நன்கு வருணிக்கப்‌ பட்டிருக்‌ இன்றன. 


ஜீவந்தர்‌ அல்லது அதன்‌ தமிழ்‌ வடிவான 
சீவகன்‌ கதையைக்‌ கறுகிறது ஐம்பெரும்‌ தமிழ்க்‌ 
காப்பியங்களில்‌ தலை சிறந்ததான 'சவக சிந்தாமணி! 
என்பதை அணைவரும்‌ அறிவர்‌. “க்ஷத்ர£ சூடாமணியே 
தமிழ்‌ சீவக இிந்தாமணிக்கு முதல்‌ நூல்‌ என்று 
அறிஞர்‌ கருதுவர்‌. கதையைப்‌ பொருத்த வரை இது 
முற்றிலும்‌ உண்மையே. அனால்‌ கஷதுற” 
சூடாமணியில்‌ வருணனைகள்‌ இடம்‌ பெறவில்லை. 
கதையும்‌ நீதியுமே இடம்‌ பெறுகின்றன. 


கத்திய சிந்தாமணி வருணணைகள்‌ நிறைந்த 
காப்பியம்‌. பின்னர்‌ கூறப்படுவன போன்ற முன்னும்‌ 
பின்னுமாக இடம்‌ பெறும்‌ சில வேறுபாடு களைத்‌ 
தவிர்த்துக்‌ கத்திய சிந்தாமணியும்‌ வக 
சிந்தாமணியும்‌ பல வகைகளில்‌ ஒற்றுமையுடையன. 
சீவக சிந்தாமணி கத்திய சிந்தாமணியைக்‌ காட்டிலும்‌ 
விரிந்தது; சிறப்புடையது. இரண்டையும்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ 
பார்த்தால்‌ கத்திய சிந்தாமணி சீவக சிந்தாமணியின்‌ 
சுருங்கிய பொழிப்புரை போன்று இருக்கிறது. வேறு 
- வகையால்‌ கூறுவதானால்‌ சீவக சிந்தாமணி கத்திய 
சிந்தாமணியின்‌ விரிந்த தமிழ்ச்‌ செய்யுள்‌ காப்பியம்‌ 
என்று கூறலாம்‌. 
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சதார்ம கணதரர்‌ சிரேணிக மன்னன்‌ வினவிய 
வினாவுக்கு விடையாக இக்‌ கதையை அவனுக்கு 
எப்படிக்‌ கூறினாரோ அவ்விதமே வாதீபசிம்மனான 
நான்‌ இக்கதையை வீடுபேற்றை எண்ணி கஹுகிறேன்‌” 
என்று 'க்ஷத்‌ர்‌' சூடாமணியின்‌ மூன்றாம்‌ கவியில்‌ 
வாதீபசிம்மர்‌ தெரிவிக்கிறார்‌. 


திருத்தக்கதேவரும்‌ 3061ம்‌ செய்யுளில்‌ தன்‌ 
மரால்‌ பாடப்‌ பட்டதே என்று கூறி 3144ம்‌ 
செய்யுளில்‌ “சிந்தாமணியின்‌ சரிதம்‌ சிதர்ந்தேன்‌” 
என்று கூறி இருக்கிறார்‌. 


இவ்விருவரும்‌ சுதர்ம கணதரர்‌ காலத்தவர்கள்‌ 
அல்லர்‌. ஆகையால்‌ சீவகன்‌ கதையை இருவரும்‌ 
தங்கள்‌ தங்கள்‌ குரு பரம்பரை வாயிலாகவே 
அறிந்தனர்‌ என்பது வெளிப்படை. இவ்விரு 
காப்பியங்களில்‌ காணப்படும்‌ ஒற்றுமை கொண்டு 
வாதீப சிம்மரும்‌ திருத்தக்கதேவரும்‌ ஒரே கூழு 
பரம்பரையினர்‌ என்று கருத இடமுண்டு. 


இவ்விரண்டு காப்பியங்களுக்கிடையே சில 
வேறுபாடுகள்‌ காணப்படுகின்றன. 


கத்திய சிந்தாமணி சேணிக மன்னன்‌ வினா 
விலிருந்து தொடங்குகிறது. -சீவக சிந்தாமணியில்‌ 
சேணிகன்‌ வினா முத்தி இலம்பகத்தில்‌ இடம்‌ 
பெறுகிறது. 

கத்திய சிந்தாமணியில்‌ ஆர்ய தந்திகள்‌ 
சிவகனுக்கு முதலில்‌ தன்‌ கதையைக்‌ கூறிப்‌ பிறகு 
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அவன்‌ பிறப்பை உணர்த்துகிறார்‌. சீவக 
சிந்தாமணியில்‌ அச்சணந்தி அடிகள்‌ (ஆர்ய நந்தி 
முதலில்‌ சீவகனுக்கு அவன்‌ பிறப்பை உணர்த்திப்‌ 
பின்னர்‌ தன்‌ கதையைக்‌ கூறுகிறார்‌. 


சாதலும்‌ பிறத்தல்‌ தானும்‌, தொல்லை 
நம்பிறவி எண்ணில்‌' வண்டு மொய்த்தரற்றும்‌ 
பிண்டி” (269, 270, 271 செய்யுள்கள்‌) ஆகிய 
சிந்தாமணிச்‌ செய்யுள்களில்‌ இடம்‌ பெறும்‌ 
கருத்துகள்‌, கத்திய சிந்தாமணியில்‌, விசயை கண்ட 
கனவின்‌ விளைவு தன்‌ அழிவை உணர்த்துகிறது 
என்று சத்தியந்தரன்‌ கூறியதும்‌ அவள்‌ மூர்ச்சை 
யடைந்து தெளிந்த பின்னர்‌, அவன்‌ கூறிய 
அறிவுரையில்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 


இவ்வேற்றுமைகளும்‌ கூட இவ்விரண்டு நூல்‌ 
களிடையே உள்ள ஒற்றுமையையே வெளியிடு 
இன்றன. 


கத்திய சிந்தாமணியில்‌ குணமாலை 
அனுப்பிய கிளியின்‌ தூது இடம்‌ பெறுகிறது. 
சீவகன்‌ குணமாலையின்‌ சித்திரம்‌ தட்டியதும்‌ 
இடம்‌ பெறுகிறது. அச்சித்திரத்தைக்‌ கண்டு காந்தரு 
வத்தை கொண்ட ஊடலும்‌, தூது வந்த கிளி 
தன்னைக்‌ கண்டு சென்ற பின்‌ சீவகன்‌ சென்று 
அவளது ஊடலைத்‌ தீர்த்த கட்டமும்‌ இடம்‌ 
பெறவில்லை. விமலையார்‌ கூட்டுறவின்‌ புலனின்ப 
விரிவும்‌ கத்திய சிந்தாமணியில்‌ இல்லை. அநங்க 
மாலை பற்றிச்‌ சிறிது கூறப்பட்டிருப்பினும்‌ தேசிகப்‌ 
பாவையின்‌ கட்டம்‌ கத்திய சிந்தாமணியில்‌ இல்லை. 
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நச்சினார்க்னியர்‌ “தேவரருளிச்‌ செய்த 
செய்யுள்‌ இரண்டாயிரத்‌ தெழுனூறென்றே கொள்க” 
என்று கூறியுள்ளமையால்‌ சீவக சிந்தாமணியில்‌ 
மட்டும்‌ இடம்‌ பெறும்‌ மேற்கூறிய செய்திகள்‌ 
இடைச்‌ செருகலாக “இருக்கலாம்‌ என்ற ஐயம்‌ 
ஏற்படுகிறது. 

கத்திய சிந்தாமணியில்‌ விசயமாதேவியாரின்‌ 
தான விவரங்களும்‌ அந்தப்புர விலாவணையும்‌ 
தேவிமார்‌ நந்தட்டன்‌ அவனது தோழர்கள்‌ 
நோற்றுயரும்‌ கட்டங்களும்‌ இடம்‌ பெறவில்லை. 

கத்திய சிந்தாமணி அசிரியரே ஓரிடத்தில்‌ 
ஜீவந்தகுமாரனை ஜீவகசாமி என்றும்‌ ஜீவககுமாரன்‌ 
என்றும்‌ எழுதி இருக்கிறார்‌. ஓரிடத்தில்‌ சீவக 
சாமியை உடலோடு கூடிய காமன்‌ என்று 
வருணித்திருக்கிறார்‌. 


குணபத்திராசாரியார்‌ 

மிக்க புகழ்வாய்ந்த குணபத்திராசாரியார்‌ 
வடமொழியில்‌ சிறந்த புலமையுடையவர்‌. இவர்‌ 
சேன சங்கத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்‌. தேவசேனாசாலியரது 
தரிசன சாரம்‌ என்ற நரலில்‌ இவர்‌ ஞானி என்றும்‌, 
பதினைத்து நாட்களுக்கு ஒருமுறை உணவேற்கும்‌ . 
பாவலிங்கி முனி என்றும்‌ இவர்‌ போற்றப்‌ 
பட்டிருக்கிறார்‌. 

வெர்‌ தம்‌ குருவான ஜினசேனாசாரியார்‌ 
மூடிக்காமல்‌ விட்ட ஆதி புரராணததின்‌ எஞ்சிய 
பகுதியை எழுதத்‌ தொடங்கியபோது இவ்வாறு 
கூறுகிறார்‌: 
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“என்னுடைய சொற்கள்‌ இன்பம்‌ பயப்பன 
-வாக இருந்தால்‌ அப்பெருமை என்‌ குருவையே 
சாரும்‌. ஏனெனில்‌ பழம்‌ இனிப்பாக இருந்தால்‌ 
அது மரத்தின்‌ பெருமையே அல்லவா! என்‌ 
சொற்கள்‌ என்‌ உள்ளத்திலிருந்து வருகின்றன. என்‌ 
உள்ளத்தில்‌ என்‌ குரு இருக்கிறார்‌. அகையால்‌ 
அவர்‌ என்‌ சொற்களை வழுக்களைந்து செம்மை 
படுத்துவர்‌. அதனால்‌ நான்‌ இந்நூலை எழுத பெரு 
முயற்சி எடுக்கத்‌ தேவை இல்லை.” 


இவர்‌ தென்‌ ஆற்காடு மாவட்டத்தில்‌ உள்ள 
திருநறுங்குன்றத்தினர்‌ என்றும்‌ சூடாமணி நிகண்டின்‌ 
ஆசிரியர்‌ மண்டலபுருடரின்‌ குரு என்றும்‌ பண்டிட்‌ 
சுமேருசந்திர திவாகரர்‌ உத்திர புராணம்‌ 
முன்னுரையில்‌ கூறியுள்ளார்‌. முதலாம்‌ இரண்டாம்‌ 
ஜினசேனாசாரியர்கள்‌ போலவே இவரும்‌ கன்னட 
மகாராஷ்டிர நாடுகளில்‌ தவமியற்றினார்‌ என்றும்‌, 


தம்‌ நூல்களையும்‌ அங்கேயே 'இயற்றினார்‌ என்றும்‌ 
கூறுவர்‌. 


ஆதிபுராணமும்‌ உத்தரபுராணமும்‌ 
அடங்கியது மகாபுராணம்‌. இரண்டாம்‌ ஜினசேனர்‌ 
அதிபுராணத்தில்‌ 42 பருவங்களில்‌ 9732 செய்யுள்கள்‌ 
இயற்றி நரல்‌ நிறைவு செய்யாமல்‌ வானுலகடைந்தார்‌. 
குணபத்திரர்‌ மேலும்‌ ஐந்து பருவங்கள்‌ வகுத்து 1697 
செய்யுள்கள்‌ இயற்றி அதிபுராணத்தை முடித்தார்‌. 
அவரே மேலும்‌ 7778 செய்யுள்கள்‌ : இயற்றி உத்தர 
புராணத்தை எழுதி முடித்தார்‌. மகாபுராணம்‌ 
19.207 செய்யுள்கள்‌ அடங்கியது. 


ஆசாரியர்கள்‌ 159 


குணபத்திரர்‌ 270 செய்யுள்‌ கொண்ட 
அத்மானுசாணனம்‌” என்ற நூலையும்‌, ஒன்பது 
சருக்கங்கள்‌ கொண்ட 'ஜினதத்த சரித்திர' காப்பியத்‌ 
தையும்‌ இயற்றி இருக்கிறார்‌. இவற்றிலிருந்து இவர்‌ 
10000க்கு மேற்பட்ட வடமொழிச்‌ செய்யுள்களை 
இயற்றியுள்ளமை புலப்படுகிறது. 


இவர்‌ உத்தர புராணத்தை எழுதிய இடம்‌ 
வங்காபுரம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. இராட்டிரகூட 
மன்னன்‌ அகாலவர்ஷனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து போகா 
தித்தியன்‌ என்பவன்‌ வங்காபுரத்தைத்‌ தன்‌ 
தலைநகராகக்‌ கொண்டு வனவாசி நாட்டை 
ஆண்டு வந்தான்‌. அவன்‌ காலத்தில்‌ கி.பி. 898ல்‌ 
உத்தர புராணம்‌ முடிக்கப்பட்டு அவ்வூர்‌ மக்கள்‌ 
அந்நூலிற்கு விழாக்‌ கொண்டாடினர்‌ என்று 
கூறப்படுகிறது. 

வங்காபுரத்தைப்‌ பற்றி உயர்திரு புஜபலி 
சாஸ்திரிகள்‌ இவ்வாறு க்றுகிறார்‌: I 

“வங்காபுறும்‌ 'அவேரி, இரயில்‌ நிலையத்தி 
லிருந்து 15 மைல்‌ தூரத்தில்‌ தார்வாடு மாவட்டத்தில்‌ 
இருக்கிறது. அங்குள்ள பாழடைந்த கோட்டையில்‌ 
ஒரு ஜினர்‌ கோயில்‌ இருக்கிறது. அது அறுபத்து 
மூன்று தூண்கள்‌ கோயில்‌ என்று அங்கு உள்ளவர்‌ 
களால்‌ அழைக்கப்படுகிறது. புகழ்வாய்ந்த அந்த 64 
பெரியோர்களை நினைவு படுத்துகின்றன. அக்‌ 
கோயில்‌ நன்கு மெருகிட்ட கம்பங்களாலும்‌ கலை 
நிறைந்த சிற்பங்களாலும்‌ சிறந்து விளங்குகிறது. அக்‌ 
கோயில்‌ பழுது பட்டிருந்தாலும்‌ இன்றும்‌ கூட 
அக்கம்பங்களில்‌ நம்‌ முகங்களைக்‌ காணலாம்‌.” 


160 அறம்‌ - பரப்பிய 
உத்தர. புராணம்‌ 


உத்தர புராணத்தில்‌ அஜித தீர்த்தங்கரர்‌ 
முதல்‌ மகாவீரர்‌ வரையில்‌ உன்ன 23 தீர்த்தங்கரர்‌, 
7! சக்கரவர்த்திகள்‌, 9 பிரதி வாசுதேவர்கள்‌ ஜீவந்தர 
சுவாமி அடியோரின்‌ கதைகள்‌ அடங்குகின்றன. 


உத்தரபுராணத்தில்‌ வரும்‌ இராமர்‌ கதை 
பத்ம புராணத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள இராமர்‌ கதைக்கு 
மாறுபட்டது. அதேபோல முதலாம்‌ ஜினசேனரின்‌ 
அரிவமிச புராணத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள பலராமர்‌ 
கிருஷ்ணன்‌ கதை உத்தர புராணத்தில்‌ கூறப்பட்டுள்ள 
அவர்கள்‌ கதையுடன்‌ மாறுபடுகிறது. கத்திய 
சிந்தாமணி க்தையுடனும்‌ உத்தர புராணத்தில்‌ 
வரும்‌ ஜீவந்தரசுவாமி கதை வேறுபடுகிறது. 
இவற்றால்‌ குணபத்திரசாரியார்‌ இக்‌ கதைகளை 
வேறு குரு பரம்பரை வாயிலாகப்‌ பெற்றார்‌ என்பது 
பெறப்படுகிறது. 


மகாபுராணத்தின்‌ மொழி பெயர்ப்பே 
ஸ்ரீபுராணம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. ஸ்ரீபுராணத்தில்‌ 
தரப்பட்டுள்ள சகர சக்கரவர்த்தி கதையின்‌ பிற்பகுதி 
உத்தர புராணக்‌ கதையுடன்‌ வேறுபடுகிறது. அது 
இங்கு அறியத்தக்கது. 


உத்தரபுராணப்படி, மணிகேது தேவன்‌ ஒரு 
கொடிய பாம்பின்‌ உருவம்‌ கொண்டு கைலாயம்‌ 
சென்று அங்கு அகழி தோண்டச்‌ சென்ற சகரச்‌ 
சக்கரவர்த்தியின்‌ 60000 மக்களை இறந்தவர்கள்‌ 
பேல்‌ ஆக்கி விடுகிறான்‌. பிறகு அவன்‌ ஒரு 
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பிராமணன்‌ உருவம்‌ கொண்டு சகரச்சக்கர 
வர்த்தியிடம்‌ சென்று அவன்‌ மக்கள்‌ 60000 பேரும்‌ 
இறந்து விட்டதாக அறிவிக்கிறான்‌. அதைக்‌ கேட்டுச்‌ 
சகரசக்கரவர்த்தி உலக வாழ்க்கையில்‌ வெறுப்புற்றுப்‌ 
பரதனுக்கு முடிசூட்டி விட்டுத்‌ துறவு பூண்டு தவம்‌ 
இயற்றுகிறான்‌. பிறகு பிராமணன்‌ சகரன்‌ மக்கள்‌ 
இருக்குமிடம்‌ சென்று அவர்களை உணர்வு பெறச்‌ 
செய்து அவர்களிடம்‌ சகரச்‌ சக்கரவர்த்தி பரதனுக்கு 
முடிசூட்டி விட்டுத்‌ துறவுபூண்டதை அறிவிக்கிறான்‌. 
சகரனின்‌ 60000 மக்களும்‌ ஜிநேந்திரனைச்‌ 
சரணடைந்து துறவு பூணுகின்றனர்‌. பகீரதன்‌ இச்‌ 
செய்தியைக்‌ கேட்டு சகராதி முனிவர்கள்‌ இருக்கு 
மிடம்‌ சென்று அவர்களை வணங்கி அவர்கள்‌ 
கூறிய அறவுரை கேட்டு இல்லறம்‌ ஏற்கிறான்‌. 
கடைசியில்‌ மணிகேது தேவன்‌ சகராதி 
முனிவர்களிடம்‌ தான்‌ செய்த மாரயையைத்‌ 
தெரிவித்து அவர்களிடம்‌ மன்னிப்பு வேண்டுகிறான்‌. 
முனிவர்கள்‌ மணிகேதுவிடம்‌, “நீ நன்மையே 
புரிந்தாய்‌” என்று கூறி அவனை அமைதி கொள்ளச்‌ 
செய்தனர்‌, 


ஸ்ரீபுராணத்தின்படி, சகரன்‌ துறவியான பிறகு 
மணிகேது தேவன்‌ பிராமண உருவில்‌ பகரதனிடம்‌ 
சென்று “மன்னா! உன்‌ உடன்பிறந்தோர்‌ திருஷ்டி 
விஷத்தால்‌ சாம்பலாயினர்‌. நீ கங்கா நதியைக்‌ 
கொண்டு வந்து அதன்‌ நீரால்‌ அவர்களது 
உடல்களை நனைத்தால்‌ அவர்கள்‌ உயிர்‌ 
பெறுவார்கள்‌ என்று கேவலி பகவான்‌ வாயிலாகக்‌ 
கேட்டேன்‌” என்று கூறினான்‌. பகீரதனும்‌ தன்‌ 
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ஆற்றலால்‌ கங்கையைக்‌ கொண்டு வந்து அவர்களது 
உடல்களை நீரால்‌ நனைக்க அவர்கள்‌ உயிர்‌ 
பெற்றனர்‌. அதுமுதல்‌ கங்கைக்குப்‌ பாகீரதி என்ற 
பெயர்‌ வழங்கலாயிற்று. குமாரர்கள்‌ 60,000 பேரும்‌ 
சகர சக்கரவர்த்தி துறவு பூண்டதைக்‌ கேட்டதும்‌ 
திருடதர்மா கேவலிகளிடம்‌ துறவேற்றனர்‌. பரதனும்‌ 
சகராதி முனிவர்களை வணங்கி அவர்களிடம்‌ 
அறவுரை கேட்டு இல்லறம்‌ கைக்‌ கொண்டான்‌. 
மணிகேதுவும்‌ மிக்க மகிழ்ச்சி அடைந்து 
முனிவர்களிடம்‌ சென்று வணங்கி “நான்‌ வாக்குறுதி 
யைக்‌ காப்பாற்றச்‌ செய்த மாயைகள்‌ இவை” என்று 
கூறித்‌ தன்‌ பிழைகளை மன்னிக்க வேண்டினான்‌. 
அவர்களும்‌ பிறவிக்‌ கடலில்‌ உழலும்‌ எம்மை அறம்‌ 
கைக்கொள்ளச்‌ செய்த உனக்கு மூவுலகிலும்‌ மும்மணி 
களைத்‌ தவிர்த்து வேறெதுவும்‌ ஏற்பதில்லை” 'என்று 
முகமன்‌ கூறினார்‌. மணிகேது தேவனும்‌ எல்லா 
வினைகளையும்‌ களைந்தவன்‌ போன்று உவகை 
கொண்டு தனதுலகமடைந்தான்‌. 


மயிலை சீனி வேங்கடசாமி அவர்கள்‌ 
'மகாபலிபுரத்தின்‌ ஜைன இற்பம்‌' என்ற தம்‌ நூலில்‌ 
கூறியுள்ள சகரன்‌ கதை சுவேதாம்பரசாரியார்‌ ஏமச்‌ 
சந்திரரின்‌ அறுபத்து மூவர்‌ புராணத்தைத்‌ தழுவியது. 


அதில்‌ மணிகேதுவின்‌ கட்டம்‌ இடம்‌ 
பெறவில்லை. சகரனின்‌ 60000௦ மக்கள்‌ 100 
யோசனை ஆழம்‌ அகழ்‌ தோண்டி அதை கங்கை 
நீரால்‌ நிரப்பவும்‌ நாகர்‌ உலகம்‌ வெள்ளத்தில்‌ 
ஆழ்கிறது. நாகர்கள்‌ அச்சம்‌ கொண்டனர்‌. 
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நாகர்களின்‌ இந்திரன்‌ ஐவலப்பிரபன்‌ நாகர்களுடன்‌ 
நடு உலகம்‌ வந்து சகர குமாரர்களைத்‌ தன்‌ விஷக்‌ 
கண்களால்‌ நோக்குகிறான்‌. அவன்‌ கண்களிலிருந்து 
எழுப்பிய கனல்‌ எல்லாச்‌ சகர குமாரர்சகளையும்‌ 
சாம்பலாக்கிற்று. சகரன்‌ இச்செய்தி கேட்டு அளவு 
கடந்த துன்பம்‌ அடைகிறான்‌. கங்கை நீர்‌ அகழியை 
நிரப்பி வழிந்து நாடு நகரங்களையும்‌ வெள்ளக்‌ 
காடாக்கிற்று. அதை மக்கள்‌ சகரன்‌ அரண்மனை 
முன்‌ வந்து கூக்குரலிட்டுத்‌ தெரிவிக்கின்றனர்‌. 
உடனே சக்கரவர்த்தி தன்‌ பேரன்‌ ப8ரதனைத்‌ 
தண்டரத்தினத்தைக்‌ கொண்டு கங்கையைக்‌ கடலில்‌ 
கலக்கச்‌ செய்ய உத்தரவிடுகிறான்‌. பரதனும்‌ 
கைலாயம்‌ சென்று தண்டரத்தினத்தால்‌ கங்கையைத்‌ 
திருப்பிக்‌ கடலில்‌ பாய்ச்சினான்‌. இப்படி வரலாறு 
வருகிறது. 


ஆத்மானு சாஸனம்‌: “ஆத்மானு சாஸனத்தில்‌ 270 
செய்யுள்கள்‌ இருக்கின்றன. இந்நூலின்‌ பாயிரத்தில்‌ 
கடவுள்‌ வாழ்த்து அறம்‌ பகர்வோர்‌, அறவுரை 
கேட்போர்களது இலக்கணம்‌, அறத்தின்‌ 
இன்தியமையாமை கூறப்படுகின்றன. 


நற்காட்சி, நல்லறிவு, நல்லொழுக்கம்‌, நற்றவம்‌ 
அகிய நான்கையும்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ முறை விளக்கப்‌ 
படுகிறது. இந்நூலுக்குப்‌ பிரபாசந்திர ஆசாரியார்‌ 
இயற்றிய வடமொழி உரையும்‌, பண்டிதர்‌ தோடர்மல்‌, 
பண்டிதர்‌ வம்சதர்‌ சாஸ்திரிகளின்‌ இந்தி உரைகளும்‌ 
இருக்கின்றன. இந்நூலின்‌ முடிவில்‌ குணபத்திரா 
சாரியார்‌ தம்மை ஜினசேனாசாரியாரின்‌ மாணவர்‌ 
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என்பதை குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. இந்நூலில்‌ 
துறந்தோர்க்குப்‌ பால்வகை உணர்ச்சி நீக்கம்‌ பெரிதும்‌ 
வலியுறுத்திக்‌ கூறப்பட்டிருக்கிறது. 


அற நூல்களைக்‌ கற்று ஏற்படும்‌ தெளிவு 
உண்மைத்‌ கெளிவு அல்ல. ஏனெனில்‌ அதில்‌ 
தன்னுணர்வின்‌ அனுபவம்‌ இல்லை. 


நற்காட்சியே இன்பந்‌ தருவது. எப்படி 
விதைஇன்றி மரம்‌ முளைத்து நிலைபெற்று வளர்ந்து, 
பழம்‌ தராதோ அவ்வாறே நற்காட்சி இன்றி அறிவு 
ஒழுக்கம்‌ மெய்ம்மை நிலையை அடைந்து, நிலை 
பெற்று வளர்ந்து வீடுபேறாகிய பழத்தை நல்கா. 
அகையால்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டிய நான்கில்‌ 
நற்காட்சியே தலையாயது. 


எவன்‌ உயிர்த்தன்மையில்‌ ஒன்றி 
விடுகின்றானோ அவனே வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை 
இலாமையாகிற சமநிலை மற்றும்‌ மனஅமைதியை 
அடைகிறான்‌. நற்காட்சி, நல்லறிவு, நல்லொழுக்கம்‌, 
நற்றவம்‌ ஆகிய நான்கையும்‌, கடைப்பிடிப்பதால்‌ 
பிறப்பு மூப்பு இறப்புகளாகிய நோய்கள்‌ அழிகின்றன. 


கருவில்‌ வரும்‌ முன்பிருந்தே கை கட்டிக்‌ 
கொண்டு வேலைக்காரன்‌ போன்று யாருக்காக 
இந்திரன்‌ ஊழியம்‌ செய்தானோ, யார்‌ உலக 
மக்களுக்கு தொழில்‌ முதலாகியவற்றைக்‌ கற்பித்து 
நல்வாழ்விற்கு வழிகாட்டினாரோ நீதிகளின்‌ 
தலைவனான பரதச்‌ சக்கரவர்த்தியை எவர்‌ 
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மகனாகப்‌ பெற்றிருந்தாரோ, இந்திரன்‌ முதலாகிய 
பெரியோர்களால்‌ சிறப்பிக்கப்பட்டதால்‌ யார்‌ புறா 
என்ற பெயரை அடைந்தாரோ அந்த விருடப 
தீர்த்தங்கரர்கூட வினையால்‌ அறு திங்கள்‌ வரை 
ஆகார தானம்‌ இல்லாது கழித்தது. ஆனால்‌ அவரது 
பசியின்‌ நீக்கத்திற்கான தகுந்த ஏற்பாடு ஓரிடத்திலும்‌ 
செய்யப்படவில்லை. ஒருவன்‌ எவ்வளவு பெரிய 
வனாக இருப்பினும்‌ வினையைத்‌ தடுக்க இயலாது. 


பழங்காலத்தில்‌ இவ்வுலக மறுவுலக 
வாழ்க்கைக்கு நன்மை பயக்கக்‌ கூடிய அறவுரை 
கூறுவோரும்‌ பலர்‌ இருந்தனர்‌. அவ்வாறே அறவுரை 
கேட்போரும்‌ பலர்‌ இருந்தனர்‌. ஆனால்‌ அறவழி 
ஒழுகி உயிரின்‌ நன்மையைத்‌ தேடிக்‌ கொண்டவர்‌ 
வெகு சிலரே இருந்தனர்‌. இக்காலத்தில்‌ உயிரின்‌ 
நன்மையைத்‌ தேடிக்‌ கொள்ளுபவர்கள்‌ ஒரு புறமிருக்‌ 
கட்டும்‌. அறவுரை க்றுவோர்‌ மற்றும்‌ அறவுரை 
கேட்போரும்‌ கூட வெகு சிலரே இருக்‌ கின்றனர்‌. 
அந்த ஒரு சிலருக்கும்‌ கூட அறவுரை கேட்பதில்‌ 
ஆர்வம்‌ கிடையாது. அறம்‌ சுறுவோரும்‌ கேட்‌. 
போரின்‌ முகத்தை நோக்கி அவர்களின்‌ ஆர்வம்‌ 
இன்மைக்கு ஏற்பவே அறவுரை நிகழ்த்துகின்றனர்‌. 


விலங்குகளில்‌ மிக்க அச்சம்‌" கொண்டது 
மான்‌. அது பகலில்‌ விருப்பப்படி. காட்டில்‌ இங்கும்‌ 
அங்கும்‌ திரிகிறது. துன்பங்களைத்‌ தாங்குகிறது. 
அனால்‌ பொழுது சாயந்ததும்‌ அது கொடிய 
விலங்குகளுக்கு அஞ்சி ஊரின்‌ அருகே வந்தடைகிறது. 
அதே நிலைதான்‌ கலியுகத்தில்‌ துறவிகளுக்கும்‌ 
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ஏற்பட்டிருக்கிறது. அவர்கள்‌ காட்டில்‌ விருப்பப்படி 
பகலில்‌ தங்குகின்றனர்‌. உடலுக்கேற்படும்‌ துன்பங்‌ 
களையும்‌ தாங்குகின்றனர்‌. அனால்‌ இரவில்‌ 
ஊர்களுக்கு அருகாமையில்‌ வந்து தங்குகின்றனர்‌. 
விலங்குகளில்‌ கோழையானவையே அச்சமடை 
கின்றன. ஒளிந்து கொள்ளுகின்றன. சிங்கம்‌ 
முதலியவை எப்பொழுதும்‌ அச்சமின்றி இருக்கின்றன. 
மக்களில்‌ அஞ்சாமை யுடையோர்‌ துறவோர்‌. 
கலியுகமே! அழியக்‌ கூடியதும்‌ துன்பந்‌ தருவதுமான 
உடலின்‌ மீது அவர்களுக்கும்‌ எவ்வளவு அன்பு!” 


ஜினதத்தர்‌ காப்பியம்‌: ஒன்பது சருக்கங்களைக்‌ 
கொண்ட இக்‌ காப்பியத்தின்‌ கதை கழ்‌ வருமாறு 
கூறப்‌. படுகிறது. இது சூதாடுவதின்‌ தீமையை 
உணர்த்துகிறது. 


அங்க நாட்டைச்‌ சார்ந்த வசந்த புரத்தில்‌ 
ஜினதேவன்‌ என்ற வணிகன்‌ இருந்தான்‌. அவன்‌ 
மனைவி பெயர்‌ ஜீவஞ்சசா. இவர்கள்‌ மகனே 
இனதத்தன்‌.  ஜினதத்தனுக்குத்‌ தகுந்த வயதில்‌ 
விமலமதியோடு திருமணம்‌ நடந்தது. ஜினதத்தன்‌ 
தீயோர்களின்‌ நட்பால்‌ சூதாடக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளு 
றான்‌. சூதாடித்‌ தன்‌ செல்வத்தை எல்லாம்‌ 
இழந்து விடுகிறான்‌. பிறகு ஜினதத்தன்‌ பொருள்‌ 
ஈட்ட தனியே வேறு நாடுகளுக்குச்‌ செல்லுகிறான்‌. 
அங்கே மிக்க செல்வத்தையும்‌ மன்னர்கள்‌ 
தொடர்பையும்‌ அடைகிறான்‌. ஸ்ரீமதி என்ற 
இளவரசியை மணக்கிறான்‌. ஒரு வித்தியாதரன்‌ 
நட்பால்‌ சிருங்காரமதி “என்ற வித்தியாதரப்‌ 


ஆசாரியர்கள்‌ 167 


பெண்ணை மணக்கிறான்‌. தன்‌ நாடு திரும்பிச்‌ 
சம்பாபுரத்தின்‌ மன்னன்‌ மகனையும்‌ அடைகிறான்‌. 
பிறகு ஜினதத்தன்‌ மாதா பிதாக்களை அடைகிறான்‌. 
முனிவரால்‌ தன்‌ முற்பிறவிகளை அறிந்து துறவு 
பூண்டு தவம்‌ இயற்றி எட்டாம்‌ வானுலகம்‌ 
அடைகிறான்‌. 


குணபத்திரரின்‌ காப்பியக்‌ கலை இதில்‌ 
முழுமை பெறுகிறது என்று கூறப்படுகிறது. 


இதுபோன்றே எண்ணற்ற ஆசாரியர்கள்‌ 
ஜின தமுமத்தைப்‌ பல்வேறு நூல்வடிவில்‌ அமைத்துப்‌ 
காலம்தோறும்‌ அறம்‌ பரப்பியுள்ளனர்‌. 
நற்காட்சி 
ஸம்மத்தரயணசாரம்‌ மோக்க மஹாருக்க 
மூலமிதிபணியம்‌ 
தம்‌ ஜாணிஜ்ஜயி ணிச்சய-வவஹாரஸ 
ரூவதோபேயம்‌ 


மும்மணிகளில்‌ நற்காட்சியே தலைசிறந்தது. 
வீடுபேறாகிய மரத்தின்‌ வேர்‌ அது. நிச்சய நற்காட்சி 
விவகார நற்காட்சி என அது இருவகைப்படும்‌. 
அறம்‌ - குருட்டு நம்பிக்கையா ? 


அறிவியல்‌ மிக்க வளர்ச்சியுறுதலால்‌ 
அறிவியலார்‌ சிலர்‌, “ஆய்வுக்‌ குழாயிலே உயிரைத்‌ 


168 அறும்‌ பரப்பிய 


தோற்றுவிப்போம்‌' என்று பெருமிதம்‌ அடைகின்ற 
இக்காலத்திலே பயன்படு அறிவியலின்‌ மேன்மை 
களைக்‌ கண்ணுற்று, அறத்தையும்‌, அறிவியலையும்‌ 
ஒத்திட்டுப்‌' பாராதவர்களுக்கு, அறம்‌ ஒரு குருட்டு 
நம்பிக்கையாகவே தோன்றுகிறது. இக்கருத்தை ஆயும்‌ 
முன்‌ உயிர்களின்‌ உண்மையையும்‌ அவற்றின்‌ 
தோற்றமின்மை கேடின்மையையும்‌. அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. 


பொருள்‌ என்றால்‌ என்ன? 


உலகம்‌ பொருள்களால்‌ இயன்றது என்பதில்‌ 
கருத்து வேறுபாடு இல்லை. பொருள்‌ பயன்‌ 
படுவதால்‌ அறியப்படுகிறது. பொருளாய்‌ நின்று 
பயன்பட அது ஓயாமல்‌ செயலாற்ற வேண்டும்‌. 
அச்‌ செயலாற்றலுக்குப்‌ பொருள்‌ தன்‌ நிலைமையில்‌ 
மாற்றம்‌ அடைதல்‌ வேண்டும்‌. 


ஓவ்வொரு பொருளின்‌ செயல்‌ பாட்டுத்‌ 
தன்மை வெவ்வேறாக இருக்கிறது. வெவ்வேறு 
செயல்பாட்டுத்‌ தன்மைக்கு ஏற்பப்‌ பொருள்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ வெவ்வேறு சிறப்புப்‌ பண்புகளைப்‌ 
பெற்றிருக்கின்றது. (அருவ) உயிரும்‌, உருவப்‌ பொருளி 
றுடைய பகுக்க முடியாத பரமாணு - அறிவியலார்‌ 
விளக்கப்படி 'சப்பார்ட்டிகல்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ கணம்‌, 
கணம்‌ தோறும்‌ வெவ்வேறு வகை வியஞ்சன 
பரியாயங்களை-அதாவது, வெவ்வேறு வகை அதிர்வு 
செயல்களைத்‌ தோற்றுவிக்கின்றன. 


உயிர்‌ ஓவ்வொன்றும்‌ தன்‌ வகையான 
அதிர்வுச்‌ செயலால்‌ அறிவு காட்சி இன்ப 
ஆற்றல்களை  வெளிப்படுத்துகிறது. பரமாணு 
ஒவ்வொன்றும்‌ தன்வகை அதிர்வுச்‌ செய்கையால்‌ 
சுவை ஒளி ஊறு நாற்றங்களை வெளிப்படுத்துகிறது. 
இங்ஙனம்‌ பொருள்கள்‌ தம்‌ தம்‌ வகைச்‌ செயல்களால்‌- 
இடமளித்தல்‌ நடமாட உதவுதல்‌ முதலிய பயன்‌ 
பாட்டு வகைகளுக்கு இடமாகின்றன. இப்பயன்‌ 
பாட்டு வகைகளே சிறப்புப்‌ பண்புகள்‌ அகும்‌. 
எல்லாப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ பொதுவான பண்புகளும்‌ 
சில உள. அவற்றையும்‌ அராய்வோம்‌. 
பொருள்‌ என்றும்‌ உள்ளது. 


அறிவியலார்‌, அதாவது, பண்புகள்‌ உருவப்‌ 
பொருளில்‌ இணைபிரியாது - இருக்கின்றன - 
என்கிறார்கள்‌. ஒன்றுமில்லாததி லிருந்து பொருள்‌ 
தோன்றாது. தோன்றுமேயானால்‌ பொன்‌ இல்லாமல்‌ 
நகைகள்‌ உண்டாகும்‌. மண்‌ இல்லாமல்‌ பானை 
உண்டாகும்‌. அவ்வாறு இதுவரை நிகழ்ந்தது இல்லை. 
இனியும்‌ நிகழாது. அகையால்‌ ஒன்றும்‌ இல்லாமை 
யிலிருந்து பொருள்கள்‌ தோன்றுகின்றன என்று 
கருதுதல்‌ சரியன்று. அதனால்‌ பொருள்கள்‌ தோற்ற 
மில்லா தவை என்று விளங்குகிறது. பொருள்கள்‌ 
அழிவது மில்லை. பொருள்ககள்‌ அழிவுறும்‌ என்றால்‌ 
வரம்பற்ற கடந்த காலத்தில்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ 
அழிந்துபட்டி ருக்க வேண்டும்‌. அனால்‌ பொருள்கள்‌ 
இப்பொழுதும்‌, இருக்கின்றன. எனவே பொருள்கள்‌ 
அழிவதில்லை என்று தெளிவாகிறது. இனி அவை 
எங்கிருந்து வந்தன என்று கேட்டால்‌, அவை 
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முன்னிருந்தவைகளிலிருந்தே வந்தன” என்றே பதில்‌ 
கூற முடியும்‌. 'முன்‌ இருந்த பொருள்கள்‌ எங்கிருந்து 
வந்தன ? என்று கேட்டால்‌, “அவை அதற்குமுன்‌ 
இருந்தனவற்றில்‌ இருந்து வந்தன' என்று கூற 
வேண்டியிருக்கும்‌. இவ்வாறு திரும்பத்‌ திரும்ப 
முடி.வின்றிக்‌ கூறவேண்டி. வரும்‌. அதனால்தான்‌, 
பொருள்கள்‌ முன்னிருந்தனவே- தொடர்ந்து 
இருக்கின்றன- என்று விளக்கப்படுகிறது. வேறு 
வகையால்‌ கூறினால்‌, பொருள்கள்‌ என்றென்றும்‌ 
நிலைத்திருப்பவை என்பதாம்‌. 


நிலைத்து நிற்பன பொருள்கள்‌ என்று கூறிய 
அளவில்‌ அவை என்றும்‌ உள்ளவை; தோற்றமும்‌ 
அழிவும்‌ இல்லாதவை; நிலைத்து நிற்கத்‌ தேவையான 
ஆற்றலைத்‌ தம்முன்ளே படைத்திருப்பவை அல்லது 
தமக்குத்‌ தாமே உதவிக்‌ கொள்ளுபவை; 
வேறொன்றாக என்றும்‌ மாறாதவை; துண்டடை 
யாதவை என்பன அறியப்படுகின்றன. குறைதலும்‌ 
இல்லை, கூடுதலும்‌ இல்லை. அதனால்‌, உலகத்தில்‌ 
எத்தனை பொருள்கள்‌ இருந்தனவோ அத்தனையே 
இருக்கும்‌. 


அறிவியலாரும்‌ அதாவது உருவப்பொருள்‌ 
அழிவுறாது என்கிறார்கள்‌. மூவா முதலா உலகம்‌: 
என்பதே எல்லாரின்‌ முடிவும்‌ அறெது. 


(இவற்றை யெல்லாம்‌ தொகுத்து தோக்கினால்‌, 
நிலைத்தல்‌ தன்மை, செயல்‌ நிகழ்ச்சி, மாறுதல்‌ 
இயல்பு, இடப்பரப்புடைமை, தன்னை வெளிப்‌ 
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படுத்தும்‌ அற்றல்‌, வேறொரு பொருளாக மாறாத்‌ 
தன்மை முதலிய பொருள்கள்‌ பொதுப்‌ பண்புகளா 
கின்றன. பொருள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ பொதுவும்‌ 
சிறப்புமான பண்புகளின்‌ தொகுப்பு (குண 
சமுதாயோதிரவியம்‌/ என்று குறிக்கப்படுகின்றன. 
இன்னும்‌ விளக்கமாகக்‌ கூறுவதானால்‌ பண்புகள்‌, 
மாற்றங்களின்‌ தொகுப்பே பொருள்‌ (குண பர்யய 
வத்‌ திரவியம்‌) ஆகும்‌. 


இயற்கை ஆய்வே அறம்‌ 


அறிவியல்‌, அடிப்படை அறிவியல்‌ என்றும்‌ 
பயன்படு அறிவியல்‌ என்றும்‌ எப்படி இரண்டு 
பிரிவுகளை உடையதோ அப்படியே அறமும்‌, 
மெய்யுணர்வு நற்காட்சி) என்றும்‌ ஒழுக்கம்‌ என்றும்‌ 
இரண்டு பிரிவுகளை உடையது. மெய்யுணர்வு 
என்றால்‌ இயற்கையை அறிதல்‌ என்பதாகும்‌. 
எதையும்‌ அளஃவை செய்து ஆய்ந்து விதிகள்‌ இயற்ற 
வேண்டும்‌ என்ற அடிப்படையில்‌ பின்னர்‌ அறிவியல்‌ 
அதாவது அளவை முறை என்று பெயர்‌ பெற்றது. 
இதனால்‌ அறத்தின்‌ குறிக்கோளாம்‌ இயற்கை 
ஆய்வே அறிவியலின்‌ குறிக்கோளும்‌ அகிறது 
என்புது தெளிவாகிறது. 


நற்காட்சியின்‌ சிறப்பு 


உபநிடத அருத்துக்களின்‌ வனர்ந்த நிலையான 
இந்து அறத்தின்‌ ஆறு உட்பிரிவுகளும்‌ இந்தியாவின்‌ 
பிற அறங்களான ஜைனமும்‌ பெளத்தமும்‌, 
மெய்யுணர்கலை அல்லது நற்காட்சி பெறுதலை, 
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வீடுபேற்றிற்கு இன்றியமையாததாகக்‌ கூறுகின்றன. 
இந்தும்‌ பெளத்தமும்‌ மெய்யுணர்வை “வித்தை 
என்று கூறுகின்றன. ஜைனம்‌ அதை சசம்யக்‌ 
தரிசனம்‌' என்று கூறுகிறது. நற்காட்சி இல்லார்‌ 
உணர்வும்‌ ஒழுக்கமும்‌ ஒற்கா ஓசிந்து கெடும்‌' 
என்பதே மூன்றின்‌ கருத்தாகும்‌. 


பரவலாக ஒழுக்க விதிகளே பரப்பப்பட்டு, 
மெய்யுணர்வு விளக்கப்படாததால்‌, ஒழுக்க விதிகளின்‌ 
அடிப்படைக்‌ கருத்துகள்‌ அறியப்படவில்லை. 
அதனால்‌ ஒழுக்க நெறிகள்‌ மூட வழக்கங்களாகத்‌ 
தெரிகின்றன. அருங்கலச்‌ செப்பு நூலை எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ அந்நூலுள்‌ மூன்றில்‌ ஒரு பகுதியில்‌ 
மெய்யுணர்வும்‌- அதன்‌ சிறப்பும்‌ பேசப்படுகிறது. 
அனால்‌ அப்பகுதி நன்கு பரப்பப்படாமல்‌ 
அணுவிரதம்‌, குணவிரதம்‌, பயிற்‌ (சிக்கா) 
விரதங்களே பேரளவில்‌ பண்டிதர்களால்‌ பேசப்படு 
கின்றன. நற்காட்சியும்‌ நல்லறிவும்‌ பெயரளவிலேயே 
நின்றன. விரதங்களை மட்டும்‌ ஏர்று நிறை 
வேற்றுபவர்கள்‌, பொருள்களை அய்ந்து மெய்ப்‌ 
பொருளைத்‌ தேறாமலே தங்களை மும்மணிகளோடு 
கூடியவர்களாக எண்ணிக்‌ கொள்ளுகின்றனர்‌. 

ஆச்சார்யர்‌ குந்தகுந்தர்‌ காலத்திலேயே இந்‌ 
நிலைமை ஏற்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. அதனால்தான்‌ 
அவர்‌ “தரிசனபாகுடத்தில்‌, 

தம்ஸண பட்டா பட்டா தம்ஸண பட்டஸ்ஸ ணத்தி 

நிவ்வாணம்‌ 

ஸிஜ்ஜந்தி சரியபட்டா தம்ஸணபட்டாண ஸிஜ்ஜந்தி 

என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. 
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நற்காட்சியில்‌ வீழ்ச்சியடைந்தவனே 
இழிந்தவன்‌. நற்காட்சி இல்லாதவனுக்கு வீடுபேறு 
கிடையாது. ஒழுக்கம்‌ தவறிய நற்காட்சியாளன்‌ 
மீண்டும்‌ ஒழுக்கத்தைக்‌ கடைப்பிடித்த) கடைத்தேற 
முடியும்‌. அனால்‌ நற்காட்சி இல்லாதவன்‌ ஒழுக்கம்‌ 
இருந்தாலும்‌ கடைத்தேற முடியாது என்பதாம்‌. 


அறம்‌ 


அறம்‌ என்ற சொல்லின்‌ நேர்‌ வடமொழிச்‌ 
சொல்‌ தருமம்‌ அகும்‌. தொடக்கத்திலேயே 
தமமோவத்துஸஹாவோ' என்று கூறி மகாவீரர்‌ 
அதை விளக்கினர்‌. இதன்‌ பொருள்‌, அறம்‌ 
என்றால்‌ பொருளின்‌ இயற்கை என்பதாம்‌. 
அகராதியும்‌ அறம்‌ என்றால்‌ தருமம்‌ என்றும்‌ 
தருமம்‌ என்றால்‌ இயற்கை என்றும்‌ விளக்குகிறது. 


உருவப்‌ பொருளை ஆயும்‌ அறிவியலார்‌, 
உருவப்‌ பொருள்‌ இருப்பதற்கு இடம்‌ தேவை 
என்றும்‌ மனிதர்‌ நடத்தற்குப்‌ பாதை துணை 
செய்தல்போல்‌, ஒளி, ரேடியோ அலைகள்‌ பரவ ஒரு 
பற்றுக்கோடு வேண்டும்‌ என்பதை உணர்ந்து ஈதர்‌ 
பொருளையும்‌, அதேபோன்று காந்தம்‌ இயங்க 
மாக்னடிக்பீல்ட்‌ பொருளையும்‌, பொருள்கள்‌ 
மாற்றமடைய உதவும்‌ காலப்‌ பொருளையும்‌ பொருள்‌ 
ஒன்றைத்‌ தவிர்த்து பிற எல்லாம்‌ அருவப்‌ 
பொருள்கள்‌ ஆம்‌. வைசேடிக அறம்‌ ஒன்பது 
பொருள்களைக்‌ கூறுகிறது. அவற்றுள்‌ நிலம்‌, நீர்‌, 
காற்று, நெருப்பு, ஒளி மற்றும்‌ மனம்‌ ஆகிய அறும்‌ 
உருவப்‌ பொருளில்‌ அடங்கி விடுகின்றன. 
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இச்சுருக்கத்தால்‌, அவ்‌ ஒன்பது பொருட்களும்‌ உயிர்‌, 
உருவப்‌ பொருள்‌, (இடப்‌ பொருளான) ஆகாயம்‌, 
காலம்‌ என்று நான்காக அமைகின்றன. 
இர்நான்குடன்‌ அறிவியலார்‌ கூறும்‌ ஈதர்‌' மற்றும்‌ 
மாக்னடி பீல்ட்‌' என்ற இரண்டையும்‌ முறையே 
நடமாட உதவும்‌ பொருள்‌) தருமத்‌ திரவியம்‌ 
என்றும்‌ பெயரிட்டு இணைத்து, பொருள்களை ஆறு 
என்றது ஜைனம்‌. இவ்‌ அறு பொருள்களே 
அறிவியலார்தம்‌ கண்டுபிடிப்பு மாகும்‌. இக்கண்டு 
பிடிப்பு அறம்‌ என்பது அறிவியலே என்று 
காட்டுகிறது. வைசேடிகம்‌ பொருள்களைத்‌ 
தோற்றமும்‌ முடிவுமில்லாதவை என்கிறது. 
அறிவியலும்‌ உருவப்‌ பொருளை என்கிறது. 'மூவா 
முதலா உலகம்‌' என்பதே ஜைனத்தின்‌ கொள்கை 
யுமாகும்‌. அகையால்‌ படைப்புக்‌ கொள்கை 
அறத்திலும்‌ அறிவியலிலும்‌ இடம்‌ பெறவில்லை. 
என்பது பெறப்படும்‌. 


இனி ஆறு பொருள்களில்‌ எப்பொருளின்‌ 
இயற்கை அறம்‌ என்ற கேள்வி எழுகிறது. 


உத்தம குணான காமம்‌ ஸ்வவ தவ்வாண 
உத்தமம்‌ தவ்வம்‌ 


இதன்‌ பொருள்‌: உயிரே நற்பண்புகளின்‌ இருப்பிடம்‌. 
அதுவே எல்லாப்‌ பொருள்களிலும்‌ தலை கிறந்த 
பொருள்‌; இயற்கையிலும்‌ மேலான இயற்கை என்று 
நீ ஐயமின்றி அறிவாயாக” என்பதாம்‌. மேல்நாட்டு 
தத்துவப்‌ பேராசிரியர்‌ ஒருவர்‌, “உலகில்‌ அறிவு என்ற 
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ஒரு பண்பு மாத்திரம்‌ இல்லாவிடில்‌ உலகை 
அறிபவர்‌ யார்‌? அறியப்படாத உலகம்‌ இருந்தும்‌ 
இல்லாத்‌ தன்மையதே” என்று தம்‌ நூலில்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. இதனால்‌ அறிவே தலைசிறந்த 
பண்பு என்றாகிறது. அறிவோடு இயைபுடையதே 
இன்பம்‌. அறிவும்‌ இன்பமுமே தலைசிறந்த பண்புகள்‌. 
எனவே இவற்றை உடைய உயிரே தலை சிறந்த 
பொருள்‌ என்றாகிறது. இதனால்‌ உயிரினுடைய 
இயற்கையே அறம்‌ என்றாகிறது. 


மெய்ப்‌ பொருள்‌ எது? 


அடுத்து மெய்ப்‌ பொருள்‌ எது என்பதைக்‌ 
காண்போம்‌. 

நியதவ்வ ஜாணட்டம்‌ இயரம்‌ கஹியும்‌ ஜிணேஹிம்‌ 

சத்தவ்வம்‌ 

தம்ஹா பரசத்தவ்வ ஜாணகபாவோ ணஹோயி 

சண்ணாணம்‌ 


“ஒவ்வொருவரும்‌ தம்தம்‌ உயிர்ப்‌ பொருளைத்‌ 
தெரிந்து கொள்வதற்காகவே ஜினர்‌ பிற ஹு 
பொருள்களையும்‌ கூறினார்‌. அதனால்‌ பிற அறு 
பொருள்களை மட்டும்‌ அறிந்து கொள்வது நல்லறி 
வாகாது” என்பது கருத்து. 


பயனுடைய பொருளின்‌ இயற்கையே 
தத்துவம்‌ ஆகும்‌. உயிரின்‌ தன்மையே உண்மையில்‌ 
பயனுடைய இயற்கை. பிறவிக்‌ கடலில்‌ உழலும்‌ 
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உயிர்‌ வினையோடு கட்டுண்டு காம வெகுளி 
மயக்கங்கள்‌ பிறவிச்‌ சுழற்சிக்குக்‌ காரணம்‌. அவரவர்‌ 
உயிரில்‌ அவரவர்‌ ஈட்டிய வினை விளைவால்‌ 
தோன்றும்‌ குற்றங்கள்‌ அவை. ஒவ்வொரு உயிரும்‌ 
வினைக்‌ கட்டிலிருந்து விடுபட விரும்புகிறது. 


அறுத்தல்‌ அறத்தின்‌ பயன்‌ 

பிறவிக்குப்‌ பிறகே நம்மை பிணி, மூப்பு, 
இறப்பு வந்து அடைகின்றன. பிறவி இன்றேல்‌ 
அவை தொடரா. அதனால்‌ பிறவாமை வேண்டுவதே 
உயிர்‌ ஒவ்வொன்றின்‌ குறிக்கோன்‌ அகும்‌. அதற்கு 
அறம்‌ துணை புரிவதைக்‌ கூறுகிறது. மேற்கூறிய 
செய்யுள்‌ இங்கு அறம்‌ ஒழுக்கத்தை குறிப்‌ பிடுறைது. 


எனவே, உயிர்‌ பெற வேண்டியது பிறவாமை; 
விடவேண்டியது பிறவி என்று அறிகிறோம்‌. 


உயிரின்‌ பண்புகள்‌ அறிவும்‌, காட்சியும்‌ 
அவற்றுடன்‌ இயைபு உடைய இன்ப ஆற்றல்களுமே 
அகும்‌. வினைகளின்‌ விளைவான காம வெகுளி 
மயக்கங்கள்‌ இல்லையானால்‌ பொறையுடைமை, 
அடக்கமுடைமை, நேர்மை, அவா இன்மை, வாய்மை, 
கள்ளாமை முதலாகிய பத்தும்‌ தூய அறிவு 
காட்சிகளின்‌ விளைவாகின்றன. நற்காட்‌௪, நல்லறிவு, 
நல்லொழுக்கமாகிய மும்மணிகளும்‌ தூய அறிவு 
நிலையின்‌ உட்பிரிவுகளே. மெய்ப்‌ பொருளைத்‌ 
தேறுதலாகிய அறிவு நற்காட்‌ி, பொருள்கள்‌, 
பொருள்களின்‌ இயற்கை, அவற்றின்‌ கணம்‌ கணம்‌ 
மாறுகின்ற நிலைமைகளை அறிதல்‌ அறிவே நல்லறிவு. 
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தூய அறிவு நிலையிலே அதாவது, வேண்டுதல்‌ 
வேண்டாமை இலனாகி அறிவதிலேயே நிற்றல்‌ 
நல்லொழுக்கம்‌. உயிர்‌ அருவப்‌ பொருள்‌ அகையால்‌ 
அதனால்‌ எதற்கும்‌ கெடுதல்‌ விளையாது. அகையால்‌ 
கொல்லாமையும்‌ உயிரின்‌ இயற்கையே. இவற்றை 
எல்லாம்‌ தொகுத்துக்‌ கூறுகிறது கீழ்வரும்‌ பிராகதச்‌ 
சூத்திரம்‌. 
தம்மோ வத்துஸஹாவோ கமாதி பரவோ ய 
தஸவிஹோதம்மோ 


ரயணத்தயம்‌ சதம்மோ ஜீவாணம ரக்கணம்‌ 
தம்மோ 


“உயிர்ப்‌; பொருளின்‌ இயற்கையே அறம்‌. 
பெர்றையுடைமை, அடக்கமுடைமை, நேர்மை, 
வாய்மை, கள்ளாமை முதலாகிய பத்தும்‌ 
உயிரினுடைய இயற்கையே. . நற்காட்‌சி, நல்லறிவு; 
நல்லொழுக்க மும்மணிகளும்‌ உயிரின்‌ இயற்கையே. 
மற்றும்‌, பிற உயிர்களை ஓம்புதலும்‌ உயிரின்‌ 
இயற்கையே” என்பதாம்‌. 


இறைவன்‌ யார்‌? 

உயிர்‌ அடைய வேண்டியது பிறவா நிலை. 
அது விடவேண்டியது பிறவி நிலை. இவ்வாறு உயிர்‌' 
அடைய வேண்டியது, விடவேண்டியது என்று இரு 
பிரிவுகள்‌ உண்டாகின்றன. இவற்றை விளக்கி 
நிற்பன ஏழு தத்துவங்கள்‌... பிறவா நிலையை உயிர்‌ 
அடையாமற்‌ தடுப்பன ஊற்றும்‌ கட்டுமாகும்‌. 
இவை விடத்‌ தக்கவை. வீடுபேறடைய வழி 
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செறிப்பும்‌ உதிர்ப்பும்‌. இவை அடையத்‌ தக்கன. 
இந்தச்‌ செறிப்பு உதிர்ப்புகளுக்குக்‌ காரணம்‌ நற்காட்சி, 
நல்லறிவு, நல்லொழுக்கம்‌ என்கிற மும்மணி. 
அதாவது பிறவா நிலை எய்திய தூய உயிர்த்தன்மை. 
மெய்ப்பொருள்‌ என்று கூறப்பெறுவதும்‌ இத்தரய 
உயிரின்‌ தன்மையே. அதுவே வாய்மை. ஒழுக்கம்‌ 
என்பது உயிரின்‌ இயற்கையிலே நிலைத்தல்‌. 


மெய்ப்பொருள்‌ தேறுதல்‌ நற்காட்சி என்றுரைப்பர்‌ 
எப்பொருளும்‌ கண்டுணர்ந்‌ தார்‌. 


அனைத்துப்‌ பொருள்களையும்‌ கண்டு 
உணர்ந்த வாலறிவர்‌ எவரும்‌ (தம்‌) உயிரின்‌ தூய 
தன்மையை அறிந்து தெளிதல்‌ நற்காட்சி என்று 
கூறுவர்‌. குறளும்‌ தன்‌ உயிரின்‌ தூய்மையைப்‌ 
பெறுவதையே போற்றுகிறது: 


தன்னுயிர்‌ தானறப்‌ பெற்றானை ஏனைய 
மன்னுயி?) எல்லாம்‌ . தொழும்‌. 


“(வாய்மை வேண்டி அவா நீங்கித்‌ தூய்மை 
அடைந்து) தன்‌ உயிரின்‌ உண்மைத்‌ தன்மைகளை 
முழுமையாகப்‌ பெற்றவனை (அவனுடைய 
பெருமைகளை உணர்ந்த) பிற உயிர்களெல்லாம்‌ 
தொழும்‌” என்பது இக்‌ குறள்‌ கருத்து. பிற உயிர்‌ 
களால்‌ தொழப்படுபவனே இறைவன்‌. இவ்வாறு 
தேவர்‌ தூய்மை அடைந்த உயிரையே இறைவன்‌ 
என்றார்‌. 
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பொறிவாயில்‌ ஐந்தவித்து இறைவனாக, 
பொய்தீர்‌ ஒழுக்க நெறி வகுத்ததால்‌, அவன்‌ 
அறவாழி அந்தணன்‌ எனப்பட்டான்‌. அறம்‌ 
விளக்கியவனை வாழ்த்துதல்‌ ஏனெனில்‌, முதற்கண்‌ 
அது செய்ந்நன்றி காட்டுதலாகும்‌. அவன்‌ 
பெருமைகளை உணர்ந்து அவற்றைத்‌ தானும்‌ 
அடைய விரும்பி: அவன்‌ பண்புளைக்‌ கூறி 
வாழ்த்துதல்‌ இரண்டாவது. இது நற்‌ சிந்தனை 
ஆகும்‌. இதனால்‌ நல்வினை விளையவும்‌ தீவினை 
நீங்கவும்‌ வழி ஏற்படுகிறது. அரகந்தரின்‌ பண்புகள்‌ 
வரம்பில்‌ அறிவுக்‌ காட்சி ஆற்றல்கள்‌. நமோ 
அரகந்தாணம்‌ என்று ஜபிப்பதின்‌ உட்பொருள்‌, 
வரம்பில்‌ அறிவுக்‌ காட்சி இன்ப ஆற்றல்களை நான்‌ 
அடையும்‌ பொருட்டு 'நமோ அரகந்தாணம்‌' என்று 
கூறி உம்மை வணங்குகிறேன்‌' என்பதாம்‌. “என்‌ 
குணம்‌ யான்‌ பெற எம்பெருமானை இரெக்கின்றதே' 
என்பது அவிரோதி ஆழ்வார்‌ அருளுரை. 


நல்வினையும்‌ கூடாது 


இனி, வீடுபேறடைய நல்வினையும்‌ நீங்க 
வேண்டும்‌. அகையால்‌ இறை வணக்கம்‌ மட்டுமே 
பேராவியற்கையை அடைவிக்காது என்பதையும்‌ 
இங்கே நினைவில்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. புறத்தே 
உள்ள பிற பொருள்களின்‌ விருப்பத்தால்‌ தோன்றிய 
காம வெகுளி மயக்கக்‌ குற்றங்கள்‌, தன்‌ தூய 
உயிரேயான மெய்ப்பொருளை அல்லது வாய்மையை 
எய்துவதால்தான்‌ நீங்கும்‌. 'தேவரும்‌, 
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தூஉய்மை என்பது அவாவின்றை மற்றது 
வாய்மை வேண்ட வரும்‌. 


என்றார்‌. வாய்மை வேண்டுதலை மிகத்‌ தெளிவாக 
விளக்குகிறது மேருமந்தர புராணச்‌ செய்யுள்‌: 


தான்‌எனப்‌ படுவது எட்டு 

வினைவிட்ட தன்மை; தன்கண்‌. 
ஊனமில்‌ அனந்த நான்மை 

, இருமையும்‌) ஒருமை யாக்கி 
யான்‌எனது என்ன நீங்கும்‌ 

வினைஅன்றி யாக்கை சுற்றம்‌ 
யான்‌எனது என்ன நீங்காது 

எண்வினைத்‌ தொடரும்‌) என்றான்‌. 


தான்‌ என்று சொல்லப்படுவது எண்‌ வினை 
களினின்றும்‌ நீங்கிய தன்மையோடு தன்னிடத்துக்‌ 
குற்றமில்லாத வரம்பில்‌ அறிவு, காட்சி, இன்ப 
ஆற்றல்கள்‌ நான்கும்‌ பொருந்தி இருத்தலாம்‌. தான்‌ 
என்றெ தூய உயிரும்‌ அதன்‌ பண்புகளாம்‌ வரம்பில்‌ 
அறிவு, காட்சி முதலியனவும்‌ (பண்பு - பண்பி) 
ஒன்றாகத்‌ கருதி, உயிர்ப்பொருள்‌ நானே, வரம்பில்‌ 
அறிவு முதலியன உயிரினுடையவே . என்ற ௮௧ 
உணர்வு அடைந்தால்‌, வினைகள்‌ . உயிரைவிட்டு 
அகலும்‌, அப்படி இன்றி எடுத்த உடல்‌ நானே 
என்றும்‌, சுற்றம்‌ என்‌ னுடையதே ள்ன்றும்‌ எண்ண 
எண்வினைத்‌ தொடரும்‌ என்பதாம்‌. 


நல்வினை (புண்ணியம்‌) தீவினைகள்‌ பாபு 
ஊற்றிலும்‌ கட்டிலும்‌ அடங்கி விடுகின்றன. நல்விகை 
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தீவினை யாவராலும்‌ : அறியப்பட்டனவாகையால்‌ 
அவற்றைப்‌ பிரித்து விளக்கும்‌ போது ஒன்பது 
பதார்த்தங்கள்‌ அகின்றன. 


இறைவனை அறிதல்‌ 


தலைமகன்‌ அல்லது இறைவன்‌ இந்த ஏழு 
தத்துவங்களை ஏற்றே இந்நிலை எய்தினான்‌. எனவே 
ஏழு தத்துவங்களை அறிவதால்‌ இறைவனை 
அறிகிறோம்‌; தூய உயிரின்‌ தன்மையை அறிகிறோம்‌. 


ஜோ ஜாணதி அரஹந்தம்‌ தவ்வத்த குணத்த 
பஜ்ஜயத்தேஹிம்ஸோ 

ஜாணத்‌ அப்பாணம்‌ ,மோஹோகணு ஜாதி 
தஸ்ஸ லயம்‌ 


யார்‌ அரஹந்த பகவானைப்‌ பொருள்‌ 
பண்பு நிலைமை வகைகளால்‌ அறிகிறாரோ அவரே 
உயிரை அறிகிறார்‌. அவருடைய காம வெகுளி 
மயக்கங்கள்‌ நீங்கிவிடுகன்றன' என்பதாம்‌. 


தலைவனைப்‌ பொருள்‌ வகையாலும்‌ பண்பு 
களினாலும்‌ நிலைமையினாலும்‌ அறிய வேண்டும்‌. 
தலைவன்‌ பொருள்‌ வகையால்‌ உயிர்‌; பண்பு 
வகையால்‌ வரம்பில்‌ அறிவு, காட்சி, இன்ப 
ஆற்றல்கள்‌ உடையவன்‌; நிலைமையில்‌, பெருமைக்‌ 
குரியவன்‌ அல்லது அருகன்‌, ஜீவன்‌ முத்தன்‌. 
நம்போன்ற நிலையிலிருந்தவர்‌ அவர்‌ என்பது அவர்‌ 
உயிர்ப்‌ பொருள்‌ என்பதால்‌ பெறுகிறோம்‌. பண்பு 
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களாலும்‌ ஜீவன்‌ முத்தர்‌ என்பதாலும்‌ காம வெகுளி 
களை வென்று உயர்வடைந்தார்‌ என்பதை 
அறிகிறோம்‌. 


நற்காட்சி 


பொருள்கள்‌ ஐந்து அத்திகாயங்கள்‌ என்று 
கூறப்படும்‌. இத்துடன்‌ காலம்‌ சேர்ந்து பொருள்கள்‌ 
ஆறாகும்‌. அத்திகாயங்கள்‌ ஐந்தும்‌, பொருள்கள்‌ 
ஆறும்‌, தத்துவங்கள்‌ ஏழும்‌, பதார்த்தங்கள்‌ ஒன்பதும்‌ 
கூட்ட இருபத்தேழு ஆகின்றன. இவற்றை அறிந்து 
இவைதம்‌ உண்மைகளைத்‌ தெனிதல்‌ விவகார 
அல்லது உலக வழக்கு நற்காட்சு என்று கூறப்படும்‌. 
இனை நிச்சயம்‌ அல்லது உண்மையான நற்காட்சி 
யாயை -, அவரவரின்‌ தூய உயிர்த்தன்மையை 
உணர்தற்கு வழிகோலுகன்றன. 


ஜீவாதி சத்தஹணம்‌ சம்மத்தம்‌ ஜினவரேஹிம்‌ 
பண்ணத்தம்‌ வவஹாரா ணிசசயதோ அப்பா ணம்‌ 
ஹவயி சம்மத்தம்‌ 


உயிர்‌ முதலாகிய தத்துவங்களைத்‌ தெளிதல்‌ 
நற்காட்சி என்று விவகார நயத்தால்‌ ஜினர்‌ 
கூறினார்‌. நிச்சய நயத்தால்‌ அல்லது உண்மையில்‌ 
உயிர்தான்‌ நற்காட்சி' என்பதாம்‌. 


டொருள்‌-அறிவியலார்‌ கருத்து 


ஸ்பேஸ்‌, ஈதர்‌ முதலிய அருவப்‌ பொருள்களை 
ஏற்ற அறிவியலார்கள்‌ ஈதரின்‌ அற்றலை அளவை 
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செய்ய முயன்று தோற்றனர்‌. அகையால்‌ இப்பொழுது 
அவற்றின்‌ உண்மையை ஏற்க மறுக்கின்றனர்‌. 
இருப்பினும்‌ அதே பெயர்களை அதே பயன்களுக்காக 
இன்னும்‌ கூறி வருகின்றனர்‌. பல பொருள்கள்‌ 
இருந்தால்‌ ஒவ்வொரு பொருளும்‌ வெவ்வேறு 
பெயர்களைப்‌ படைத்திருப்பது சரியே. ஒன்று 
-மின்மைக்கு முதலில்‌ பெயரே இராது. அது எப்படி 
ஸ்பேஸ்‌, ஈதர்‌ முதலிய பல பெயர்களைப்‌ 
படைத்திருக்கும்‌ ? ்‌ 


அதிவியலார்கள்‌ சிலர்‌ ஐன்ஸ்டீன்‌ அவர்கள்‌ 
ஈதரைத்‌ தூக்கி எறிந்தார்‌ என்கின்றனர்‌. Relativity 
என்ற நூலின்‌ ஆசிரியர்‌ “ஐன்ஸ்டீன்‌ அவர்கள்‌ ஈதர்‌ 
இருக்றெது என்று கூறாவிட்டாலும்‌ அவர்‌ ஈதரைக்‌ 
கண்டுபிடிக்க முடியாது என்று கூறினார்‌” என்று 
எழுதி இருக்கிறார்‌. 


உலகம்‌ வரம்புடையதா அல்லது வரம்பற்றதா 
என்ற கேள்விக்கு ஐன்ஸ்டீன்‌ அவர்கள்‌ உலகம்‌ 
வரம்புடையது அனாலும்‌ வரம்பற்றது என்றார்‌. 
இடம்‌ அல்லது ஆகாயம்‌ அதாவது ஸ்பேஸ்‌, 
பொருள்‌ என்றாவது கருதட்டும்‌._ அல்லது இல்லை 
என்றாவது  கருதட்டும்‌. அதற்கு - எல்லையே 
திடையாது அல்லது வரம்பற்றது என்பதை எவரும்‌ 
ஏற்கின்றனர்‌. அத்தகையது அதாவது வரம்பற்றது 
அல்ல என்பதைக்‌ குறிப்பிட வரம்புடையது உலகம்‌ 
என்றார்‌ ஐன்ஸ்டீன்‌. மில்லியன்‌ கணக்கான ஒளி 
வருஷங்களின்‌ தூரம்‌ அதனுடைய விட்டம்‌. 
இருப்பினும்‌ வரம்பற்றதும்‌ ஆகும்‌ என்றார்‌. 
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இல்லாவிடில்‌ இவ்விதம்‌ இரண்டு விதமாக அவர்‌ 
கூறமாட்டார்‌. இங்கே மேருமந்தர புராணச்‌ 
செய்யுள்கள்‌ விளக்கம்‌ தருகின்றன; 


அத்தியாய்‌ அமூர்த்தியாய்‌ அளவில்‌ தேசியாய்‌ 
ஒத்தள வுலகினோ(டு) உலகம்‌) அலோகமாம்‌ 
தத்துவந்‌ தனைச்செய்து தன்ம(ம்‌ அதன்மமாம்‌ 
அத்திகள்‌ செலவோடு நிலையிற்‌ கேதுவாம்‌. 


“அழியாத்‌ தன்மை பெற்றது; அருவப்‌ 
-யொருளாகி, அளவில்‌ எண்ணிக்கையில்லா 
பரமாணுக்களின்‌ இடப்பரப்பை உடையதாகி, 
உலகத்தின்‌ அளவோடு பொருந்தி இருக்கின்ற 
அளவை உடையதாகி, தாமிருக்குமிடம்‌ உலகம்‌ 
என்றும்‌ தாமில்லாத இடம்‌ அலோகம்‌ என்றும்‌ 
அஇன்ற நிலைமையை உண்டாக்கி, தர்ம அதர்மப்‌ 
பொருள்கள்‌, இயங்கும்‌ பொருள்களாம்‌ உயிர்களும்‌ 
உருவப்‌ பொருள்களும்‌ செல்லவும்‌ நிற்கவும்‌ முறையே 
துணைக்காரணங்‌ களாகின்றன.' 


_ இந்த எண்ணிக்கையில்லாப்‌ பரமாணுக்களின்‌ 
இடப்பரப்பைக்‌ குறிப்பிடுவதே 'இருந்தாலும்‌ வரம்‌ 
பற்றது என்ற ஐன்ஸ்டீன்‌ அவர்‌ தம்‌ சொல்‌ 
தொடர்‌. 


அளவதாம்‌ பொருள்‌உல கத்துக்‌ கில்லையேல்‌ 
அளவில்‌ ஆகாயத்தில்‌ அணுக்க ணோடுயிர்‌ 
அளவளா(ஷீ இன்றியே அகன்று போயபின்‌ 
உளஅல கட்டு வீடுலகத்‌ தோடுமே. 
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'அளவுபட்ட இந்த தர்மப்‌ பொருள்‌, அதர்மப்‌ 
பொருள்கள்‌ உலகத்தில்‌ இல்லை என்றால்‌, வரம்பிலா 
ஆகாயத்தில்‌ அணுக்களோடு உயிர்‌ ஒன்றோடொன்று 
சேர்ந்து பிணையாமல்‌ நீங்கிப்போன பின்னர்‌ 
கட்டும்‌ வீடும்‌ இந்த உலகமும்‌ உளவாகா? 
என்பதாம்‌. 


எப்படிப்‌ பொன்‌, தட்டான்‌, அவன்‌ 
கருவிகளின்‌ உதவியின்றி நகையாக மாறாதோ 
அவ்வாறே நடமாடும்‌ பொருள்கள்‌ நடமாடவும்‌ 
நிலைக்கவும்‌ ஆற்றல்‌ தம்மிலேயே (பொன்‌ நகையாக 
மாறும்‌ ஆற்றல்‌ படைத்திருப்பது போல்‌) படைத்‌ 
திருந்தாலும்‌, உதவிக்‌ காரணமின்றி நடமாடவும்‌ 
நிலைக்கவும்‌ இயலாது. இது உலகில்‌ காணப்படும்‌ 
காரண காரிய நிகழ்ச்சியாகும்‌. இக்‌ காரணங்களால்‌ 
அகாயம்‌, தருமம்‌, அதருமம்‌, காலம்‌ நான்கும்‌ 
உண்மைப்‌ பொருள்களாகும்‌. 


மேற்கூறிய அருவப்‌ பொருள்களின்‌ 
உண்மையே அருவப்‌ பொருள்களாம்‌ உயிர்களின்‌ 
உண்மையையும்‌ மெய்ப்பிக்கின்றது. 


அறிவியலார்‌, ஜைனம்‌ கூறுவது போன்றே, 
அருவப்‌ பொருளின்‌ மூலக்கூறு மறுபடியும்‌ துண்டு 
செய்யமுடியாத “சப்பார்டிகல்கள்‌' உணர்வற்றவை, 
அழிக்க முடியாதவை, நிலைபேறுடையவை என்று 
கூறுகிறார்கள்‌. நிலைபேறுடையது என்றால்‌ 
அப்பொருள்‌ அதன்‌ தன்மைகளையே படைத்‌ 
திருக்கும்‌. வெறோன்றின்‌ தன்மைகளைப்‌ படைத்திரா. 
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100க்கு மேற்பட்ட தாது அணுக்களிலோ அல்லது 
அவற்றின்‌ ஆயிரக்கணக்கான பல்வேறு வகை 
கூட்டுப்‌ பொருள்களிலோ எதிலும்‌ சுவை, ஒளி, 
ஊறு நாற்றங்கள்‌ ஏதாவது ஒருவகையிலும்‌ தரத்திலும்‌ 
இருக்கவே செய்கின்றன. காற்றையும்‌ சிறுகச்‌ சிறுகக்‌ 
குளிர்ச்சி செய்து நீருருவடைவித்தால்‌ நீலநிறம்‌ 
தோன்றுகிறது என்கின்றனர்‌ அறிவியலார்‌. அதனால்‌ 
பொருள்‌ எது ஒன்றும்‌ தன்‌ தன்மையைக்‌ 
கைவிடுவதில்லை என்பது உறுதியாகிறது. பல்வேறு 
அணுத்திரள்களில்‌ ஒன்றிலும்‌ உயிர்த்தன்மை இல்லா 
திருப்பது எந்தப்‌ பொருளும்‌ புதிய தன்மையைப்‌ 
பெறாது என்பதை உறுதி செய்கிறது. 


அருவப்பொருள்‌ 


சுவை, , ஒளி, ஊறு நாற்றங்களைப்‌ 
படைத்துள்ள ஒரு பொருள்‌ தன்‌ இணைப்பில்‌ 
உள்ள மற்றொரு சுவை, ஒளி, ஊறு நாற்றங்களை 
யுடைய பொருளை அறிவதில்லை. எடுத்துக்‌ 
காட்டாக தேன்‌ நிறைந்துள்ள புட்டியில்‌ உள்ள 
தேனின்‌ சுவை, ஒளி, ஊறு, நாற்றங்களைப்‌ புட்டி 
அறிவதில்லை. அவ்வாறே தேனும்‌ புட்டியின்‌ சுவை 
ஒளி ஊறு நாற்றங்களை உணர்வதில்லை. அதனால்‌ 
அறியும்‌ பொருள்‌ சுவை, ஒளி, ஊறு நாற்றங்களற்ற 
அருவப்‌ பொருள்‌ என்பது விளங்கு கிறது. 


உயிர்‌ தோன்றாது 


காரண காரியத்தையும்‌ அராய்வோம்‌. 
காரணம்‌ இருவகைப்படும்‌. ஒன்று முதற்‌ காரணம்‌ 
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அல்லது பொருள்‌ காரணம்‌. மற்றொன்று துணைக்‌ 
காரணம்‌ அல்லது உதவிக்காரணம்‌. பொருள்‌ 
காரணமே காரியமாக மாறுகிறது. எடுத்துக்‌ காட்டாக 
பொன்னே நகையாக மாறுகிறது. துணைக்‌ காரண 
மான தட்டான்‌ அவன்‌ கருவிகள்‌ முதலியன 
நகைக்குத்‌ தம்‌ தன்மைகளில்‌ ஏதொன்றையும்‌ 
தருவதில்லை. அகையால்‌ துணைக்‌ காரணம்‌ 
காரியமாக. மாறுவதில்லை. பொருளின்‌ நிலைமை 
மாற்றமே காரண காரியம்‌. மாற்றத்திற்கு முன்னிருந்த 
நிலைமை முதற்காரணம்‌. மாற்றம்‌ காரியம்‌. 
உணர்வற்ற *சப்பார்ட்டிகல்‌' களின்‌ திரள்‌ 
களாலான எந்தப்‌ பொருளும்‌ காரியத்திலும்‌ 
உணர்ச்சியற்றே இருக்கும்‌. பொன்னால்‌ இயன்ற 
பொருள்‌ பொன்‌ தன்மையிலேயே இருக்கும்‌. 
இரும்பால்‌ ஆனது இரும்பு மயமாகவே இருக்கும்‌. 
அத்திரள்களிலுள்ள “சப்பார்ட்டில்‌' கள்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ தங்களுக்குள்‌ ஒன்றிற்கொன்று 
துணைக்‌ காரணமாக உதவினாலும்‌ அவை தருவன 
ஏதொன்றும்‌ இல்லை. பொருளும்‌ பண்புகளும்‌ 
இணைபிரியாதன அகையால்‌ எந்தப்‌ பொருளும்‌ 
ஒரு பண்பை இழக்கவோ புதியதைப்‌ பெறவோ 
இயலாது. ஆகையால்‌ உணர்வற்ற உருவப்‌ பொருளி 
விருந்து உயிர்‌ தோன்றாது என்பது தெளிவாகிறது. 


அறிவியலார்‌, அற்றல்‌ அருவம்‌, அதனால்‌ 
சப்பார்ட்டிகல்களும்‌ அருவம்‌. அணுத்திரள்களில்‌ 
சுவை, ஒளி, ஊறு, நாற்றங்கள்‌ வந்தடைகின்றன. 
அவை புதிய: பண்புகள்‌, அவ்வாறே அணுத்திரள்‌ 
களின்‌ ஒரு நிலையில்‌ அறிவும்‌ தோன்றும்‌' என்று 
கருதுகின்றனர்‌. 
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இரண்டு ஒளி அலைகளின்‌ நீளம்‌, ஒன்றிற்‌ 
கொன்று வரம்பிலா எண்ணின்‌ ஒரு பங்கு 
வேறுபட்டாலும்‌, இரண்டும்‌ வெவ்வேறு நிறங்களைத்‌ 
தோற்றுவிக்கும்‌ என்று அறிவியலார்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
ஜைனத்தில்‌ சப்பார்ட்டி கல்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ மேலும்‌ 
கீழும்‌ அல்லது உயர்வும்‌ தாழ்வுமான அதிர்வுகளை 
கணம்‌ கணம்‌ தோறும்‌ அற்றுகின்றன என்று கூறப்‌ 
படுகிறது. அதுவும்‌ அலை நிகர்த்த நிகழ்ச்சியே. 
அவ்வலை நிகழ்ச்சி “வியஞ்சன பரியாயம்‌' என்று 
கூறப்படும்‌. தனித்துள்ள பரமாணுக்களில்‌ அது. 
இயற்கையாக நடைபெறுகிறது. அணுத்திரளில்‌ 
உள்ள பரமாணுக்களில்‌ அது இயற்கை குன்றி 
நிகழ்கிறது. தனித்த பரமாணுவில்‌ அது ஒரு சுவை 
ஒரு நிறம்‌ ஒரு மணம்‌ மற்றும்‌ இரண்டு ஊறுகளைத்‌ 
தோற்று விக்கிறது. அதனால்‌ ஜைனம்‌ 
திட்டவட்டமாக சுவை ஒளி ஊறு நாற்றங்கள்‌ 
பரமாணுவின்‌ (சம்பார்ட்டிகலின்‌) பண்புகள்‌ என்று 
கூறுகிறது. அந்தச்‌ சூத்திரம்‌ இது: 


அவிபாகி புத்கல பரமாணு ஸ்வபாவ திரவய வியஞ்சன 

பர்யாயா 
வர்ண கந்த ரஸை கை காவிருத்த: ஸ்பர்சத்வயம்‌ 
ஸ்வபாப குண வியஞ்சன பர்யாயா. 


ஆகையால்‌ அறிவியலார்கள்‌ சுவை ஒளி 
ஊறு நாற்றங்கள்‌ அணுத்திரளின்‌ விளைவு என்பது 
தவறாகும்‌. இது வாலறிவன்‌ நேரில்‌ கண்டு கூறியது. 
அறிவியலார்கள்‌ இதுவரை பல சப்பார்ட்டிகல்களின்‌ 
திரளான எலிமென்டரிபார்ட்டிகல்‌ மற்றும்‌ அவற்றின்‌ 


அரக அபபட டப டப்ப பவை பட்ட பட்ட ட 


திரளான தாது அணுவையே நேரில்‌ காண இயல 
வில்லை. அகையால்‌ அவர்கள்‌ கூற்றுச்‌ சரியன்று. 


உயிர 


ஹஜைனத்தின்‌ தாவரவியல்‌ செடி,' கொடி, 
மரவகைகளை மட்டும்‌ குறிப்பிடுவதீன்று. உயிர்‌ 
வகையால்‌ உண்டாக்கப்படுவன. உயிர்களின்‌ 
உடல்களே அவை. தாவரங்களின்‌ அழிவினால்‌ 
உண்டானவையே மண்ணெண்ணெய்‌. தாவர 
அழிவிற்கு நுண்ணுயிர்கள்‌ * இன்றியமையாதன. 
இவை தாவரங்களை அழித்து தங்கள்‌ உடலாக 
மாற்றுகின்றன. இவ்வாறு நிலம்‌, நீர்‌, காற்று முதலிய 
வற்றைத்‌ தம்‌ உடலாக அடைகின்ற உயிர்களும்‌ உள. 
செடி கொடிகள்‌ போலவே இவை இடம்‌ விட்டுப்‌ 
பெயர்வனவல்ல. எனவே ஸ்திரம்‌ அல்லது இடம்‌ 
விட்டுப்‌ பெயராத உயிர்‌ வகைகளையும்‌ தாவரம்‌ 
குறிப்பிடுகிறது. மலைகளில்‌ வெவ்வேறு வகை 
கற்கள்‌ உஊடுறுவதைக்‌ காணலாம்‌. இவைகள்‌ நில 
உயிரின்‌ வகைகளின்‌ வேறுபாட்டின்‌ விளைவுகள்‌. 
நம்‌ உயிர்‌ உடலை விட்டுப்‌ பிரிவதுபோல அவ்வஷூயிர்‌ 
களும்‌ பிரிகின்றன. எனவே அவற்றின்‌ உடல்களே 
வைரக்கற்கள்‌ முதலியன. 


உருவப்‌ பொருள்களின்‌ பல்வேறு மாற்றங்கள்‌ 
உயிர்‌ உருவப்‌ பொருள்களின்‌ விளைவுகள்‌ ஆகும்‌. 
இதையே என்று குறிப்பிட்டார்கள்‌. 


ஜைனத்தின்‌ தாவர இயலில்‌ ஐந்து வகை 
ஒருபுலன்‌ உயிர்கள்‌ கூறப்படுகின்றன. அவைகள்‌ 
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நுண்மை உயிர்கள்‌ என்றும்‌, பருமை உயிர்கள்‌ 
என்றும்‌ இருவகைப்படும்‌. நுண்மைவகை ஒருபுலன்‌ 
உயிர்கள்‌ இல்லாத இடமே உலகில்‌ கிடையாது 
என்பது "இந்திய மொன்றினால்‌ உலகமெங்குமாம்‌' என்ற 
மேருமந்தர புராணச்‌ சொல்‌ தொடரால்‌ 
விளங்குகிறது. அவைகளைத்‌ துண்டு செய்யவோ, 
எரிக்கவோ, க்ரைக்கவோ, தடுக்கவோ இயலாது. 
இருப்பினும்‌ அவ்வுயிர்கள்‌ நாம்‌ மூச்சு இழுத்து 
விடும்‌ நேரத்திற்குள்‌ /சமூறை தாமே பிறந்து இறக்‌ 
கின்றன. பருமை உயிர்களுக்கே பற்றுக்கோடாகப்‌ 
பூமி முதலியன வேண்டும்‌. 


இந்நிலையில்‌ அறிவியலார்கள்‌ நகல்செய்த 
எளிய உயிரினத்தின்‌ உயிரணுவில்‌-அது எல்லா 
வகையிலும்‌ பொருந்தி இருந்தால்‌ - உயிர்வந்தடை 
வதை எவ்வகையாலும்‌ தடுக்கவும்‌ முடியாது. 
மற்றும்‌ இல்லை என்று மறுக்கவும்‌ முடியாது. 
அறிவியலார்களே, 'நீயூட்ரீனோன்‌ பார்ட்டி கல்கள்‌', 
எக்ஸ்ரே ஒரு காகிதத்தைக்‌ கடப்பது போன்று, 
நூற்றுக்‌ கணக்கான மில்லியன்‌ கிலோமீட்டர்கள்‌ 
கனத்த எஃகுக்‌ கட்டியையும்‌ எளிதில்‌ கடந்து 
செல்லும்‌ என்கிறார்கள்‌. ஒளி கண்ணாடியைக்‌ 
கடந்து செல்வது ஒரு எடுத்துக்காட்டு. உருவப்‌ 
பொருளின்‌ நிலைமையே இதுவென்றால்‌ அருவப்‌ 
பொருள்‌ சென்றடையாத இடமும்‌ இருக்க 
முடியுமோ? இராது. 


தேவர்களும்‌ நரகர்களும்‌ ஆண்‌ பெண்‌ 
கூட்டுறவில்‌ தோன்றுபவர்கள்‌ அல்லர்‌. வானுலகில்‌ 
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உள்ள பெட்டி போன்ற அமைப்புகளில்‌ 
சென்றடைந்து அங்குள்ள தகுதியான சூழ்நிலையில்‌ 
தகுதியான பொருள்களைப்‌ பெற்று 49 நிமிடங்களில்‌ 
உடலைப்‌ பெறுகிறது; முழுமை அடைகிறது. 
நரகர்கள்‌ தேன்கூடு போன்ற நரக உலகின்‌ 
பிலங்களில்‌ தோன்றுகின்றனர்‌. மேற்கூறியவற்றால்‌ 
சரியான , சூழ்நிலையில்‌ நகல்‌ செய்த செயற்கை 
உயிரணுவிலும்‌ உயிர்‌ வந்தடைந்து உடல்‌ பெறுவது 
வியப்பில்லை என்றாகிறது. எனவே அறிவியலார்‌ 
உயிரைத்‌ தோற்றுவித்தோம்‌ என்று ஊஹுதி கூற 
வாய்ப்பு இல்லை. அறிவியலார்‌, மனிதடன 
உயிரணுக்களும்‌ விந்துவோடு கலக்கும்‌ முன்‌ 
உணர்வற்றுப்‌ பொடி அல்லது தூள்‌ உருவில்‌ 
இருப்பதை ஏற்கிறார்கள்‌. வாய்ப்பான சூழ்நிலையில்‌ 
உயிர்‌ வந்தடைவதையே இவையும்‌ உணர்த்துகின்றன. 


மனம்‌ 


உளவியலிலும்‌ ஜைனம்‌ தலைசிறந்தது. நவீன 
உளவியலார்கள்‌ உடலின்‌ உறுப்பான மனம்‌ மற்றும்‌ 
உடல்‌ இவ்விரண்டின்‌ ஒன்றிற்கொன்றின்‌ செயலால்‌ 
ஒன்றிற்கொன்றில்‌ ஏற்படும்‌ மாற்றங்களையே 
ஆய்கின்றனர்‌. ஜைனம்‌, உயிர்‌ வேறு உடல்‌ வேறு 
என்கிறது. இது உயிருக்கும்‌ உடலுக்கும்‌ மற்றும்‌ 
அதன்‌ பல்வேறு உறுப்புகளுக்கும்‌ ஒன்றிற்கொன்றின்‌ 
செயல்‌ வினையால்‌ ஏற்படும்‌ மாற்றங்களைக்‌ 
கருதுகிறது. ஆகையால்‌ ஜைனம்‌ பாவகர்மம்‌, 
பாவமனம்‌, பரவ இந்திரியம்‌ என்று உயிரின்‌ 
செயல்களைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. காம வெகுளி 
மயக்கங்கள்‌ பாவவினை, புலன்களின்‌ செயல்களைக்‌ 
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கொண்டு உயிர்‌ அறிவது பாவ இந்திரியம்‌. அதே 
போன்று மனத்தின்‌ செய்கையால்‌ சிந்திப்பது பாவ 
மனம்‌. உருவப்‌ பொருள்கள்‌ காமம்‌ வெகுளியூட்டு 
வனவாக மாறி உயிருடன்‌ கூடி இருப்பது திரவிய 
வினை, கண்‌, காது முதலிய புலன்களின்‌ அமைப்பு 
திரவிய புலன்கள்‌. மனோவர்கணா என்று கூறப்படு 
வதும்‌ நுண்மை அணுத்திரள்களால்‌ அமைந்துள்ளது 
மான மனம்‌ திரவிய மனம்‌. இது மொழியெயர்க்கும்‌ 
பொறி, அகராதிப்‌ பதிவு முதலியவையுடன்‌ கூடி 
மொழிபெயர்ப்பை அறிவிப்பது போன்றது. 
அப்பொறி மொழிபெயர்ப்பை அறிவதில்லை. 
அம்மொழி உணர்ந்த மனிதனே அறிவது போன்ற 
நிலை. உயிரின்‌ செயல்‌ பாவமனம்‌. இவ்வாறு 
ஜைனம்‌ எல்லா அடிப்படை அறிவியல்‌ பிரிவு 
களிலும்‌ சிறந்து விளங்குகிறது. 


அறிவு 


உலகத்தில்‌ பல பொருள்களிலும்‌ காணப்படும்‌ 
எல்லாப்‌ : பண்புகளிலும்‌ அறிவே தலைகிறந்தது 
என்பதற்கு அறிவியலார்‌ கண்டுபிடிப்புகளே எடுத்துக்‌ 
காட்டுகளாகும்‌. அத்தகைய பண்பு அணுத்திரள்‌ 
பொருளில்‌ இடீரென்று தோன்றி அழிந்துவிடும்‌ 
என்டது வியப்புக்குரிய செய்து, பண்பின்றிப்‌ 
பொருளையோ அல்லது பொருளின்றிப்‌ பண்பை 
-யோ காணமுடியாது. - பண்புகளாயினும்‌ சரி 
பொருள்‌ களாயினும்‌ சரி எல்லாம்‌ தோற்ற 
கேடில்லாதவை; நிலைபேறு உடையவை. இதுவே 
அறிவியலார்களின்‌ கருத்து என்புது என்று கூறுவது 
லிருந்து உறுதியாகிறது. 
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நானூறு மில்லியன்‌ அண்டுகளுக்கு முன்‌ 
முதல்‌ முதல்‌ ஒருபுலன்‌ உயிரினம்‌ தோன்றிற்று. 
பின்னர்‌ அதிலிருந்து இரண்டுபுலன்‌ மூன்று புலன்‌ 
முதலாகிய உயிர்கள்‌ படிப்படியாகத்‌ தோன்றின 
என்பது அறிவியலார்‌ கருத்து. கடந்த காலத்தின்‌ 
வரம்பின்மையையும்‌ ' தொடக்கமின்மையினையும்‌ 
பொருள்களின்‌ தோற்ற கேடின்மையினையும்‌, 
பொருள்கள்‌ ஓயாமல்‌ செயலாற்றி இடையீடின்றிப்‌ 
பயனுடையவைகளாக விளங்கும்‌ தன்மையினையும்‌ 
கருதாமையால்‌ விளைந்த முடிவாகும்‌ இது. 


தொடக்கமற்ற காலத்திலிருந்தே இக்கருத்து 
வேற்றுமைகள்‌ உண்டு. மயக்கவினையை அறுத்து 
வாலறிவு பெற்று அறம்‌ விளக்கிய ஜினர்கள்‌ 
தக்காட்சி மயக்கவினையை இரண்டு வுகை என்றனர்‌. 
ஒன்று தொன்றுதொட்டே தொடரும்‌ வினை 
விளைவு. மற்றொன்று அறியாமையில்‌ மூழ்கியுள்ளார்‌ 
சொற்கேட்டு அடைகின்ற மயக்கம்‌. பிறர்‌ 
சொற்கேட்டுத்‌ தானே அடைந்த மயக்கம்‌ நீங்கினால்‌ 
தான்‌ வினை விளைவின்‌ மயக்கம்‌ அகலும்‌. 'தானே 
ஏற்ற மயக்கத்தை நீக்க வாலறிவர்கள்‌ கூறிய 
விளக்கங்களே மேலே கூறப்பட்டவை. 


வீடுபெறுவோர்‌ தொகை 


வீடுபேறடைபவர்களின்‌ எண்ணிக்கை ஆறு 
மாதம்‌ எட்டு நாட்களுக்கு 68 என்றும்‌ அதே 
போன்று மிக்க எளிய உயிரினமான நிகோத பிறவி 
யினின்றும்‌ வெளியேறும்‌ உயிர்களும்‌ ஆறுமாதம்‌ 
எட்டு நாட்களுக்கு அத்தனையே என்றும்‌ 
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வாலறிவர்கள்‌ கூறி இருக்கின்றனர்‌. நற்காட்சி 
யடைபவர்கள்‌ தேவர்‌, நரகர்‌, மனிதர்‌ மற்றும்‌ 
ஐம்புலன்‌ படைத்து மனமும்‌ படைத்துள்ள விலங்கு 
களுமாகும்‌. இவர்களில்‌ நற்காட்சி யடைபவர்கள்‌ 
ஒரு அறு மாதத்தில்‌ குறை ஏற்பட்டாலும்‌ கூட 
சராசரியில்‌ அறுமாதம்‌ எட்டுநாட்களில்‌ லச பேரே 
நற்காட்சி அடைவர்‌. இதனால்‌ நற்காட்சி பெறுவது 
மிக மிக அருமை என்பது விளங்குகிறது. 


விஞ்ஞானி நற்காட்சியாளரா ? 


இயற்கை ஆய்விலேயே மூழ்கியுள்ள அறிவிய 
லார்கள்‌ ஏன்‌ நற்காட்சி பெறவில்லை என்ற வினா 
எழுவது இயல்பே. இதற்கு விடை காணச்‌ சிறிது 
ஊழ்வினையைப்‌ பற்றி அறிந்துகொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 
ஊழ 

தோற்ற கேடில்லாத உயிர்கள்‌ தொடக்க மற்ற 
காலத்திலிருந்தே நுண்மை அணுத்திரள்களால்‌ 
இயன்ற வினை உடலுடனும்‌, மற்றும்‌ அது காலந்‌ 
தோறும்‌ புதுப்பிக்கும்‌ பரு (ஸ்தூல) உடலுடனும்‌ 
தொடர்ந்து கூடி இருக்கின்றன. இந்த நுண்மை 
உடல்‌ வேதாந்தத்தில்‌ “சூக்கும சரீரம்‌' என்றும்‌ 
சாங்கியத்தில்‌ “லிங்கசரீரம்‌' என்றும்‌ சைவசித்தாந்‌ 
தத்தில்‌ “மலம்‌' என்றும்‌ ஜைனத்தில்‌ 'கர்மசரீரம்‌' 
என்றும்‌ கூறப்படும்‌. கர்ம அல்லது வினையுடலின்‌ 
அழிவிற்குப்பிறகே உயிர்‌ பேராவியற்கை பெறும்‌. 
சுரங்கத்திலிருந்து வெட்டி எடுக்கப்பட்ட பொன்‌ 
மாசுகளுடன்‌ கூடி. இருப்பதும்‌ அதுவே மாசுகள்‌ 
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நீக்கப்பட்டுத்‌ தூய பொன்னாதலும்‌ போல உயிரும்‌ 
தொடக்கமற்ற காலத்திலிருந்தே வினையுடன்‌ கூடி 
இருந்தாலும்‌ அதுவே வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை 
இல்லாமை கடைப்பிடித்துப்‌ பேராவியற்கை 
அடையும்‌. 


உயிர்‌ உருவப்பொருள்‌ அணுத்திரள்களின்‌ 
கூட்டுறவு தொடக்கமற்றதானாலும்‌ தனிப்‌ 
பொருளான உயிரில்‌ நுண்மை அணுத்திரள்களான 
வினையுடல்‌ ஓயாமல்‌ புதுப்பிக்கப்‌ படுவதால்‌ அது 
நிலையற்றது. நம்‌ பருஉடல்‌ உணவால்‌ புதுப்பிக்கப்‌ 
படுவது நாமறிந்த ஒன்றே. 


வினைகள்‌ 


பிறவிக்‌ கடலில்‌ உழலும்‌ உயிர்‌ (வினையால்‌ 
அடிக்கடி. புதுப்பிக்கப்படும்‌) நிலையற்ற உடலையே 
தான்‌ என்று கருதி அதன்‌ பாதுகாப்பிற்கும்‌, 
புலனின்பங்களே தன்‌ இயற்கை என்று அவற்றை 
அடைவதற்கும்‌, பிற பொருள்களை மேலும்‌ மேலும்‌ 
அளவின்றி அடைய விழும்புகிறது. அதற்காக 
பெரிதும்‌ முயல்கிறது. விரும்பிய பொருள்‌ கிடைக்கா 
விட்டால்‌ அது வெகுளி யடைகிறத. அவாவினாலும்‌ 
வெகுளியாலும்‌ உயிரின்‌ இடப்பரப்பு புயல்‌ நிகர்த்து 
அலைகிறது. இது யோகம்‌ என்று கூறப்படும்‌. 
உலகெங்கும்‌ நுண்மை அணுத்திரள்கள்‌ அடர்ந்து 
இருக்கின்றன. அண்மையில்‌ அறிவிய லார்களும்‌ 
அவற்றை அறிந்து அவற்றை 'வேகுவம்‌ பார்ட்டி கல்ஸ்‌" 
என்றழைக்கின்றனர்‌. எப்படி கடற்புயல்‌ கப்பல்களைத்‌ 
தம்‌ வழியே போக வொட்டாமற்‌ தடுத்து விடுகிறதோ 
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அவ்வாறே உயிரும்‌: தன்‌ காம வெகுளிகளால்தன்‌ 
உடல்பரப்பில்‌ உண்டாகும்‌ புயல்‌ நிகர்த்த 
நிகழ்ச்சியால்‌ நுண்மை அணுத்திரள்களை இழுத்து 
இணைத்துக்‌ கொள்ளுகிறது. அந்த அணுத்திரன்கள்‌ 
எப்படி, நாம்‌ உண்ணும்‌ உணவு உடலுறுப்புகளின்‌ 
செய்கையால்‌ உதிரம்‌, எலும்பு, தசை முதலியனவாக 
மாறுகன்றனவோ, அவ்வாறே உயிரின்‌ புயல்‌ 
நிகர்த்த அலைவுகளின்‌ உதவியால்‌ எண்‌ வினைகளா 
கின்றன. எண்வினைகள்‌ அறிவை மறைப்பது, 
காட்சியை , மறைப்பது, மயக்கத்தைத்‌ தருவது, 
அற்றலைக்‌ குறைப்பது, இன்ப துன்பங்களைக்‌ 
கொடுப்பது, உடலை இயற்றுவது, உயர்வு 
தாழ்வுகளைச்‌ செய்வது, அகவை அளிப்பதும்‌ 
அகும்‌. அவை தக்க காலத்திற்‌ செயற்பட்டு தத்தம்‌ 
பயனை உயிருக்குத்‌ தந்து பின்னர்‌ விலகுகின்றன. 
அவை விலகும்முன்‌ அவை தருகின்ற அறியாமை, 
இன்ப: துன்பங்கள்‌ ஆற்றலின்மை முதலியவற்றின்‌ 
விளைவாக உயிர்‌ காம வெகுளிகளை அடைந்து 
புயல்‌: நிகர்த்து அலைந்து மறுபடியும்‌ புதியவினை 
அணுத்திரள்களை இணைத்துக்‌ கொள்ளுகிறது. 
அவை எண்‌ வினைகளாக மாறுகின்றன. காலத்திற்‌ 
பயன்தந்து புதிய வினைகட்டிற்கு வழிகோலுகின்றன. 
தொன்றுதொட்டே வினையுடல்‌ இடையீடின்றி 
தொடர்ந்து இப்படி புதுப்பிக்கப்படுகிறது. 


காம வெகுளிகள்‌ உயிரில்‌ நீங்கினால்‌ அதன்‌ 
பரப்பில்‌ புயல்‌ நிகர்த்த அலைதல்‌ ஏற்படாது. புதிய 
அணுத்திரள்கள்‌ வந்தடைந்து எண்‌ வினைகளாக 
மாறாது. எப்படிக்‌ கடற்புயல்‌ ஓய்ந்ததும்‌ கப்பல்கள்‌ 
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தம்தம்‌ வந்தியே சென்று விடுகன்றனவோ அப்படியே 
மீதி இருக்கும்‌ நுண்மைவினை - அணுத்திரன்களும்‌ 
காம வெகுளிகளின்‌ விளைவான உயிரின்‌ புயல்‌ 
நிகழ்ச்சி நின்றதும்‌ தாமே அகன்றுவிடும்‌. வேண்டுதல்‌ 
வேண்டாமை இலானை வினைகள்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய 
இயலாது. அதனால்‌ உயிர்‌ தன்‌ தூய்மையை 
அடையும்‌. 


மயக்க வினை 


உயிர்தன்‌ வேண்டுதல்‌ வேண்டாமையற்ற 
தூய அறிவுகாட்சி இன்ப ஆற்றல்களை அறிய 
வொட்டாமற்‌ செய்கிறதும்‌ அதன்‌ இயற்கைக்கு 
மாறான காம வெகுளிகளைத்‌ தோற்றுவிக்கிறதுமான 
வினையே மயக்க வினை அது வினைகளின்‌ 
மன்னன்‌. மன்னன்‌ மாண்டால்‌ படைகள்‌ சிதறி 
ஓடுவதுபோல மயக்கவினை. அழிந்தால்‌ பிற: 
வினைகள்‌ தாமே நீங்கிவிடும்‌. மயக்க வினையின்‌ 
உட்பிரிவுகள்‌ இருபத்தெட்டாகும்‌. அவற்றில்‌ ஏழு 
நற்காட்டி வராமற்‌ தடுப்பவை.. 


நற்காட்சிப்‌ பெற புறநிலை 


வினைகளை ஈட்டுகையில்‌ உயிரே வல்லமை 
உடையது. அனால்‌ வினை பயன்‌ தரும்பொழுது 
வினையே வல்லமை உடையது அகிறது. எப்படி 
ஆற்று நீர்ப்போக்கில்‌ ஒரே தன்மை காணமுடிவ 
தில்லையோ-அதாவது சில வேளைகளில்‌ கரை 
புரண்டும்‌, சில வேளைகளில்‌ நிறைந்தும்‌, சில 
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வேளைகளில்‌ குறைந்தும்‌, சில வேளைகளில்‌ 
வரண்டும்கூடப்‌ போய்‌ விடுகறதோ-அதே போன்று 
வினையின்‌ பயனும்‌ ஓரே தன்மையாக 
இருப்பதில்லை. வினையின்‌ விளைவு, குறிப்பாக 
மயக்க வினையின்‌ விளைவு கழ்‌ நிலையில்‌ அல்லது 
தணித்த நிலையில்‌ இருக்குங்‌ காலத்து உயிர்‌ தன்‌ 
வல்லமையைப்‌ பெருக்கித்‌ தன்‌ தன்மைகளை 
அறிகிறது. 


நரகர்‌, தேவர்‌, மக்கள்‌ மற்றும்‌ ஐம்புலன்‌ 
களுடன்‌ மனமும்‌ படைத்த விலங்குகளும்‌ நற்காட்சி 
அடையலாம்‌. 


நரக உயிர்களுக்குப்‌ புறக்காரணம்‌: முற்பிறவி 
அறிவு, மூன்றாம்‌ நரகம்‌ வரை அறம்‌ கேட்டல்‌ 
மற்றும்‌ துன்ப நுகர்வு; தேவ உயிர்களுக்கு அறங்‌ 
கேட்டல்‌, அருகர்‌ சிறப்பு காண்டல்‌, பிற தேவர்களின்‌ 
உயர்‌ நிலைகள்‌ கண்டு வியப்பு முதலியன புறக்‌ 
காரணங்கள்‌; மனிதப்‌ பிறப்பிலும்‌ விலங்குப்‌ 
பிறப்பிலும்‌ அறம்‌ கேட்டல்‌ அருகர்‌ திருமேனி 
காண்டல்‌, துன்ப நுகர்வும்‌ புறக்காரணம்‌ அகும்‌. 


எல்லா, உயிரினங்களும்‌ தொடக்கமற்ற 
காலத்திலிருந்தே துன்பங்களினின்றும்‌ முற்றிலும்‌ 
நீங்கிவிட விரும்புகின்றன. மேற்கூறியவாறு வினை 
கனின்‌ விளைவு குறைந்து இருக்குங்காலத்து, அது 
தீய எண்ணங்களினின்றும்‌ பெரிதும்‌ நீங்குகிறது. 
அதன்‌ பயனாக அதற்கு ஐந்து அகவாய்ப்புகள்‌ 
உண்டாகின்றன. மனிதனின்‌ (அல்லது நற்காட்‌சி 
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யடையப்‌ போகும்‌ உயிரின்‌) நல்லெண்ணங்களின்‌ 
விளைவாக நற்காட்சியை நல்லொழுக்கத்தைக்‌ 
கெடுக்கும்‌ மயக்க வினையின்‌ (பொதுவாக 
தீவினைகளின்‌) அணுத்திரன்கள்‌ மிகவும்‌ குறைந்த 
அளவு பயன்‌ விளைவிப்பனவாக மாறுகின்றன. 
இது ஒன்றும்‌ வியப்பிற்குரியதன்று. ஏனெனில்‌, 
மிக்க இய பயனைத்‌ தரும்‌ வகையில்‌ அவை 
கட்டுதற்கு உயிரின்‌ மிக்க தீய எண்ணங்களே 
காரணம்‌ அல்லவா? இவ்வாய்ப்பிற்கு கஷ்யோபச 
மலப்தி (1 (தணிந்து நிற்றல்‌) என்று பெயர்‌. க்ஷயம்‌” 
வினைத்திரள்களின்‌ நீக்கத்தையும்‌, 'உபசமம்‌' தெளிந்த 
நீரில்‌ மண்‌ அடியில்‌ தங்கி இருப்பதுபோல 
வினைத்திரள்கள்‌ அடங்கி நிற்றலை யும்‌ குறிப்‌ 
-பிடுகன்றன. லப்தி என்றால்‌ வாய்ப்பு. 


இதன்‌ காரணமாக அதிக இன்பம்‌ தரும்‌ 
வினைகளையே அம்மனிதன்‌ அடைகிறான்‌. 
ஏனெனில்‌, நல்லெண்ணங்களின்‌ விளைவு நல்வினை. 
நல்வினை இன்பந்தருகிறது. அந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ 
அவனின்‌ நல்லெண்ணங்கள்‌ மேலும்‌ கூடுகின்றன. 
இதற்கு “விசுத்தி லப்தி' (2 என்று பெயர்‌. 

தயவை குறைந்து நல்லவை உயர்தலாகிய 
தூய்மையே விசுத்தியாகும்‌. அதனால்‌ அவனுக்கு 
நல்லறம்‌ கேட்கும்‌ ஆர்வம்‌ தோன்றி அதனை 
அடைகிறான்‌. இதுவே 'தேசனா லப்தி (3) அல்லது 
அறவுரை கேட்கும்‌ நல்வாய்ப்பு எனப்படு கிறது. 


ஏழு தத்துவங்கள்‌ முதலியவற்றை 
அறிவதினால்‌ மேன்மையடைந்த உயர்‌ உள்ளம்‌, 
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மயக்க வினையின்‌ பயன்தரும்‌ கால அளவை 
எழுபதில்‌ ஒருபங்கிற்கும்‌ குறைவாக குறைத்து 
விடுகிறது. இது 'பிராயோக்யதா' லப்தஇ (49 என்று 
கூறப்படும்‌. 


இதற்குப்‌ பின்னரே உயிர்‌ சிறிது தன்‌ 
இயற்கை வகையில்‌ செயலாற்றும்‌ வாய்ப்பைப்‌ 
பெறுகிறது. உயிரின்‌ இத்தகைய இயற்கை வகை 
செயல்‌ நிகழ்ச்சி “கரண லப்தி' (9 என்று கூறப்படும்‌. 
கரணம்‌ உயிரின்‌ இயற்கைச்‌ செயல்‌ நிகழ்ச்சியாகும்‌. 
வடமொழியில்‌ ஆத்ம பரிணாமம்‌ என்பர்‌. 


கரண லப்தி 


கரணங்கள்‌ என்பன உயிர்‌ தன்‌ குறிக்கோளை 
அடைய இயற்றும்‌ முன்‌ தாக்குதல்கள்‌. நீதி அல்லது 
ஆன்மீக உணர்வற்றுக்‌ காலம்‌ கடத்தி வந்த உயிர்‌ 
இப்பொழுது தன்னுணர்வுடன்‌ செயலாற்றுகிறது. 
அதப்பிரவர்த்தி கரணம்‌, அபூர்வ கரணம்‌ அநிவிருத்தி 
கரணம்‌ என்று கரணங்கள்‌ மூன்று. மேருமந்தர 
புராணம்‌ இவற்றை மூறையே அதற்பமத்தம்‌, 
புவ்வாணி அணியட்டி என்று .குறிப்பிடும்‌ (715-716) 


தொடக்க மற்ற காலத்திலிருந்தே பிறவிச்‌ 
சுழலில்‌ சுற்றும்‌ உயிர்‌ ஒரு வேளையில்‌ தானடைய 
வேண்டிய குறிக்கோளைப்‌ பற்றிச்‌ சிறிது ஒளி 
பெறுகிறது. அதன்‌ உள்ளத்தில்‌ அதை அடையும்‌ 
எண்ணம்‌ தோன்றுகிறது. அதுவே அதப்‌ பிரவர்த்தி 
கரணம்‌ என்று கூறப்படுகிறது. அவ்வெண்ணம்‌ 
அந்தர்‌ முகூர்த்த (முழுத்தம்‌ காலம்‌ நிலைக்கிறது. 


அந்தர்‌ முகூர்த்தம்‌ என்றால்‌ ஒரு சமயம்‌ குறைந்த 
48 நிமிடங்கள்‌. சங்கியாத சமயங்கள்‌ ஒரு அவளி. 
சங்கியாத அவளி ஒரு உச்வாச நிச்வாசம்‌. ஒரு 
ஆவளியும்‌ ஒரு சமயமும்‌ சேர்ந்தது குறைந்த அந்தர்‌ 
முகூர்த்தம்‌. அதற்கு மேல்‌ ஒவ்வொரு சமயமாக 
எத்தனை சமயங்கள்‌ 48: நிமிடவரையறை அந்தர்‌ 
முகூர்த்தத்தில்‌ இருக்கின்றனவோ அத்தனை நடு 
அல்லது மத்திம அந்தர்‌ முகூர்த்தங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
இவ்வித அந்தர்‌ முகூர்த்த வகைகளால்‌ மூன்று 
லப்திகளும்‌ ஒரே அந்தர்‌ முகூர்த்தத்தில்‌ அடங்கு 
கின்றன. 


அதற்கு அடுத்து அபூர்வ கரணம்‌ ஓர்‌அந்தர்‌ 
முகூர்த்தம்‌ வரை நடைடெறுகிறது. அப்பொழுது 
உயிர்‌ சமயம்‌ சமயம்‌ தோறும்‌ இதுவரை அடையாத 
உணர்வை மேலும்‌. மேலும்‌ உயர்வாக அடைகிறது. 
தவினைகளின்‌ பயன்‌ தரும்‌ காலம்‌ மற்றும்‌ பயன்‌ 
தன்மை முதலியவற்றை வெகுவாகக்‌ குறைக்கிறது. 
நல்வினைகளின்‌ பயன்தரும்‌ காலம்‌ பயன்‌ தன்மை 
முதலியவற்றை அதிகரிக்கிறது. திய பயன்‌ தரும்‌ 
வினைகளை நற்பயன்‌ தரும்‌ வினைகளாக நற்பயன்‌ 
தரும்‌ வினைகளாக மாற்று கிறது. நல்வினைக்கும்‌ 
திவினைக்கும்‌ உயிரின்‌ முறையே நன்மையும்‌ 
தமையுமான எண்ணங்களே. காரணம்‌. 'பாவனம்‌ 
பவபந்தனம்‌ பாவனம்‌ பவ நாசனம்‌' என்று 
வடமொழியில்‌ கூறப்படுகிறது. இதை மறுத்துவிடக்‌ 
கூடாது. அப்பொழுதுதான்‌ வினைகளின்‌ மேற்கூறிய 
மாற்றங்களை உயிர்‌ உண்டாக்கும்‌ என்பது விளங்கும்‌. 
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மூன்றாவது அநிவிருத்தி கரணம்‌, கோடிக்‌ 
கணக்கான அண்டுகள்வரை பயன்‌ தந்து 
நற்காட்சியைத்‌ தடுக்கும்‌ மயக்க வினையின்‌ ஏழு 
பிரிவுகளை அடுத்த அந்தர்‌ முகூர்த்தத்தில்‌ பயன்‌ 
தருபவைகளை மட்டும்‌ .இரு பிரிவுகளாகப்‌ பிரிக்‌ 
கிறது. ஒரு பிரிவை அது நடைபெறும்‌ அந்த அந்தர்‌ 
முகூர்த்தத்தின்‌ கடைசி சமயத்தில்‌ பயன்‌ தரச்செய்து 
நீங்கச்‌ செய்கிறது. அடுத்த பிரிவை அடுத்த அந்தர்‌ 
முகூர்த்தம்‌ கழியும்‌ வரை செயல்பட்டுப்‌ பயனளிக்‌ 
காமல்‌ செய்கிறது. ஆகையால்‌ அநிவிருத்தி 
கரணத்தின்‌ அந்தர்‌ முகூர்த்த காலம்‌ முடிந்ததும்‌ 
ஒரு முகூர்த்தம்‌ வரை தீக்காட்சி தரும்‌ மயக்க 
வினை உட்பிரிவுகளுடன்‌ பயன்‌ தருவதில்லை, 
அமுக்கு நீரில்‌ தேற்றாங்‌ கொட்டை போட்டுத்‌. 
தெளிய வைத்தால்‌ கசடு அடியில்‌ தங்கி விடுவது 
போல அவ்வினைகள்‌ அடங்குவதால்‌ அதை 
வடமொழியில்‌ உபசமம்‌ என்று கூறுவர்‌. 

அவ்வேளையில்‌ உயிர்‌ தன்‌ உண்மைத்‌ 
தன்மையை உணர்வதோடு சிறிது தன்‌ பேரின்பத்தை 
யும்‌ துய்க்கிறது. இத்‌ தன்னுணர்வும்‌ பேரின்ப 
நுகர்வும்‌ உயிரின்‌ வாழ்க்கையில்‌ ஒரு பெரும்‌ 
மாற்றத்தை ஏற்படுத்துகிறது. இதுவே “உபசம சம்யக்‌ 
தர்சனம்‌' என்று வடமொழியில்‌ கூறப்படும்‌. உயிர்‌ 
மூதல்‌ முதலடையும்‌ 'நற்காட்டு ஆகும்‌. பிறவிக்‌ 
குருடன்‌ விழிபெற்று உலகைக்‌ காண்பது போல்‌ 
உயிர்‌ உண்மையை நேருக்கு நேர்‌ உணர்கிறது. வெகு 
காலமாக நோய்வாய்பட்டிருந்தவன்‌ திடீரென்று 
நோய்‌ நீங்னொல்‌ என்ன இன்பம்‌ அடைவானோ 
அதே போன்று உபசம நற்காட்சி பெற்ற உயிர்‌ 
ஆன்மீக இன்பம்‌ அடை இறது. 
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இந்த நற்காட்சி ஓர்‌ அந்தர்‌ முகூர்த்தமே 
திற்கும்‌. கழே தள்ளி அடக்கி வைக்கப்பட்ட 
தீக்காட்சி வினைத்திரள்கள்‌ மூன்றாகப்‌ பிரிகின்றன. 
அவை நற்காட்சுவகை நற்றிக்காட்சி, தீக்காட்சி 
அகும்‌. முதல்‌ நற்காட்சி பெறுவதற்கு முன்‌ தீக்காட்சி 
ஒன்றே இருக்கும்‌. இம்மூன்றும்‌ மற்றும்‌ வரம்பிலாப்‌ 
பிறவிகள்‌ தரும்‌ வெகுளி, செருக்கு, மாயம்‌ மற்றும்‌ 
அவா சேர்ந்து நற்காட்சியைத்‌ தடுக்கும்‌ மயக்கவினை 
உட்பிரிவுகள்‌ ஏழாகும்‌. இவற்றில்‌ அந்தர்‌ முகூர்த்தம்‌ 
கழித்து வெகுளி முதலாகிய நான்கில்‌ எது 
செயல்பட்டாலும்‌ அல்லது தீக்காட்சி வினை 
செயல்‌ பட்டாலும்‌ நற்காட்சி கெடும்‌. 


உயிரின்‌ பண்புகளைக்‌ குறிக்கும்‌ நிலைகள்‌ 
(குணஸ்தானங்கள்‌) பதினான்காகும்‌. தீக்காட்சி 
முதல்‌ நிலை. நற்காட்சி பெற்ற உயிர்‌ உடனே 
நான்காம்‌ நிலையை அடைகிறது. வெகுளி முதலிய 
ஏதாவதொன்றால்‌ நற்காட்சியை இழந்த உயிர்‌ 
மறுபடியும்‌ தக்காட்சி நிலையை அடையும்‌. அது 
இரண்டாம்‌ நிலை சென்று அங்குச்‌ சில விநாடிகள்‌ 
நின்று பிறகு முதல்‌ நிலையை அடைகிறது. அந்த 
இரண்டாம்‌ நிலை சாசாதனம்‌ என்று கூறப்படும்‌. 
அவ்வாறின்றி மூன்று பிரிவுகளாகப்‌ பிரிந்த தக்காட்சி 
வினையில்‌ நற்றீக்‌ காட்சி ஈம்யக்‌ மித்தியாத்வம்‌) 
வினை செயல்‌ பட்டால்‌ நான்கிலிருந்து நற்றிக்‌ 
காட்சி கலப்பு நிலையான மூன்றாம்‌ நிலையை 
அடையும்‌. அன்றிச்‌ சம்யக்தவ பிருகிருதி அல்லது 
நற்காட்சிவகை வினைசெயல்‌ பட்டால்‌ நான்காம்‌ 
நிலையான விரதமில்லாத நற்காட்சியாளனாக 
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நிலைக்கும்‌. மேலும்‌ “தூய்மை அடைந்தால்‌ 12 
விரதங்களை ஏற்று ஐந்தாம்‌ இல்லறத்தான்‌ நிலையை 
அடையும்‌. -மேலும்‌ தூய்மையுடையதானால்‌ 
துறவியாகி ஆறாம்‌ நிலையை அடையும்‌. இந்த 
நற்காட்சியில்‌ அறு உட்பிரிவுகள்‌ அடங்கியும்‌ 
நற்காட்சி வினை செயல்படும்‌. இவ்வாறு அடங்கியும்‌ 
செயலிலும்‌ இருக்கும்‌ நற்காட்சி க்ஷ்யோபசம 
'நற்காட்சி என்று கூறப்படும்‌. இந்நற்காட்‌சி ஒரு 
அந்தர்‌ முகூர்த்தம்‌ கழித்துக்‌ கெடினும்‌ கெடும்‌. 
மறுபடியும்‌ - ஓர்‌ அந்தர்‌ முகூர்த்தம்‌ கழித்துத்‌ 
திரும்பவும்‌ வரும்‌. அல்லது 6 சாகரோபம காலம்‌ 
வரை நீடிக்கவும்‌ நீடிக்கும்‌. இந்த நற்காட்சி 
பெற்றவன்‌ வாலறிவர்‌ அல்லது அறநூல்‌ 
மூழுதுணர்ந்தோர்‌ முன்னிலையில்‌ ஏழு மயக்க 
வினையின்‌ உட்பிரிவுகளையும்‌ முழுமையாக நீக்கத்‌ 
தூய நற்காட்சியை (க்ஷ£யிகசம்யக்‌ தர்சனத்தை 
அடைவான்‌. தூய நற்காட்சி என்றைக்கும்‌ நீங்காது 
இருக்கும்‌. இது தான்‌ வீடு பேற்றைத்‌ தரவல்லது. 
தூய நற்காட்சி அடைந்த உயிர்‌ மூன்று அல்லது 
நான்கு பிறவிகளில்‌ அல்லது அதே பிறவியில்‌ வீடு 
பேறடையும்‌. இந்தத்‌ தூய நற்காட்சி நான்கு, ஐந்து, 
ஆறு மற்றும்‌ ஏழாம்‌ நிலைகளில்‌ ' எதில்‌ 
வேண்டுமானாலும்‌ தோன்றும்‌. வினைகளை நீக்கி 
மேலேறுபவர்கள்‌ இதை அடை ந்தவர்களே அவர்‌. 


துறவியாக ஆறாம்நிலை அடைந்தவன்‌ முதல்‌ 
நற்காட்சி பெற துணை செய்த கரணங்களை 
ஒவ்வொன்றாக ஒவ்வொரு மேல்‌ நிலைகளில்‌ 
பெற்று ஏழு, எட்டு மற்றும்‌ ஒன்பதாம்‌ நிலைகளை 
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அடைவான்‌. 10ஆம்‌ நிலை மிகக்‌ குறைந்த அவாவுள்ள 
நிலை. ஏழாம்‌ நிலையில்‌ தூய நற்காட்சியாகிய 
க்ஷாயிக நற்காட்சியைப்‌ அடையாதவர்‌ ரெண்டாவது 
உபசம நற்காட்சியை பெற்று மேலேறும்‌ உயிர்‌ 1/அம்‌ 
நிலையில்‌ மயக்கவினையின்‌ மீதி 21 பிரிவுகளையும்‌ 
அடக்கி வைத்து வேண்டுதல்‌ வேண்டாமை வகிக்கும்‌. 
அடக்கி வைக்கப்பட்ட . வினைகள்‌ ஓர்‌ அந்தர்‌ 
முகூர்த்தம்‌ கழித்துச்‌ செயல்பட்டு அவரைக்‌ கீழ்‌ 
நிலைக்கு 7 அல்லது 4ஆம்‌ நிலைக்குக்‌ கொண்டு 
செல்லும்‌. சிலர்‌ முதல்‌ நிலைக்குக்‌ கூட. இறங்கி 
விடுவர்‌. க்ஷாயிக அல்லது தூய நற்காட்சி பெற்ற 
உயிர்‌. மயக்கவினை உட்பிரிவுகளை நீக்கிக்‌ கொண்டே 
ஆம்‌ நிலையை அடையாமலே 10ஆம்‌ நிலை 
யிலிருந்து 12அம்‌ நிலையை அடைவர்‌. அந்நிலையின்‌ 
அந்தர்‌ முகூர்த்த முடிவில்‌ அறிவை, காட்சியை 
மறைக்கும்‌ வினைகளையும்‌ ஆற்றலைக்‌ குறைக்கும்‌ 
வினையையும்‌ ஒருங்கே நீக்கி 18ஆம்‌ நிலையை 
அடைவர்‌. இது உடலுடன்‌ கூடிய வாலறிவன்‌ 
நிலை. பிற அறங்களில்‌ இது ஜீவன்‌ முத்தநிலை 
என்று கூறப்‌ படும்‌. இந்நிலையில்‌ தான்‌ அருகன்‌ 
என்று போற்றப்படும்‌ வாலறிவன்‌ அறம்‌ விளக்குவார்‌. 
அவரின்‌ அகவை முடியும்‌ தருவாயில்‌ மீதி நான்கு 
வினைகளையும்‌ வென்று என்குணம்‌ எய்தி 
உடலைவிட்டு உலகுச்சி அடைவார்‌. அங்கடைந்த 
உயிர்‌ வரம்பில்‌ அறிவுகாட்சி இன்ப அற்றல்களுடன்‌ 
பேராவியற்கையில்‌ விளங்கும்‌. 


பொருள்களின்‌ ஆய்வில்‌ ஈடுபடாமல்‌ 
கரணலப்தி உண்டாகாது. கரணலப்தியின்றி உயிர்‌ 
நற்காட்சியை அடையாது. 
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உற்ற நோய்‌ நோன்றல்‌, உயிருக்கு உறுகண்‌ 
செய்யாமை, ஒன்றின்மை முதலியன உயிர்‌ 
நற்சிந்தனையிலும்‌ தூய உயிரின்‌ நினைப்பாகிய 
வாய்மை வேண்டுதலிலும்‌ நிலைக்க உதவும்‌ புற 
ஒழுக்கங்களாகும்‌. 


அறிவியலார்‌ கொல்லாமை நோற்பதில்லை. 
அதனால்‌ விசுத்தி ஏற்படுவதில்லை. அவர்கள்தங்கள்‌ 
கண்டுபிடிப்புகளைத்‌ தவிர்த்து வேறொன்றையும்‌ 
ஏற்பதும்‌ இல்லை. கேட்பதும்‌ கிடையாது. அதனால்‌ 
அவர்களுக்குத்‌ தேசனாலப்தி என்று கூறப்படும்‌ 
அறவுரை கேட்கும்‌ வாய்ப்பு இல்லை. கொல்லாமை 
நோற்று விசுத்தி பெற்று அறவுரை கேட்டால்‌ 
அவர்களும்‌ நற்காட்சி அடைவர்‌. 


தத்துவ அறிஞரும்‌ அறிவியலாரைத்‌ தங்கள்‌ 
பகைவராகக்‌ கருதுகிறார்கள்‌. அறிவியலைப்‌ 
பயிலாததே இதற்குக்‌ காரணம்‌. வாலறிவர்களின்‌ 
இயற்கை விளக்கத்தை, பரம்பரை மொழிவழி 
விரிந்த விளக்கம்‌ அற்றுப்‌ போன இக்காலத்தில்‌, 
செவ்வனே அறிந்து கொள்ள அறிவியல்‌ பெரிதும்‌ 
துணை செய்கிறது. வேறுபாடுகள்‌ அறிவியலார்‌ 
களுக்குள்ளேயே: கூட இருக்கிறது. ஒற்றுமைகள்‌ 
பெரிதும்‌ துணையாவதை மறந்து விடக்கூடாது. 
இது அறிவியல்‌ காலம்‌. அதற்குப்‌ பொருந்த அறமும்‌ 
விளக்கப்பட வேண்டும்‌. கீழ்வரும்‌ சூத்திரம்‌ 
எவ்வகையில்‌ ஜினரின்‌ அறம்‌ மேம்பாடு உடையது 
என்பதைக்‌ கூறுகிறது: 
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பத்தம்‌ மிச்சாதம்ஸண ஸமூஹ 
மயியஸ்ஸ அமயஸாரஸ்ஸர்‌ 

ஜிணவயணஸ்ஸ பகவவோ ஸம்‌ 
விக்கஸஹாஹிகம்மஸ்ஸ11 


(பொருள்கள்‌ நிலைமையும்‌ நிலையாமையும, 
ஒன்றும்‌ பலவும்‌, பொதுவும்‌ சிறப்பும்‌, உண்டும்‌ 
இல்லையுமாகிய பல எதிரான பண்புகளுடன்‌ 
கூடியவை. அவற்றை ஒருதலையாக நிலைமை 
யுடையது என்றோ நிலையாமை உடையது என்றோ, 
ஒன்று என்றோ பல என்றோ க்றுவது, அதை 
உண்மையாக விளக்யெது அகாது. அகையால்‌ 
ஒருதலையாக விளக்கும்‌ அறங்கள்‌ தவறானவை ' 
தவன்‌ அற்ற அறங்கள்‌ பலவற்றின்‌ தொகுப்பு 
ஜை (ஏனெனில்‌ அது எதிரிடைப்‌ பண்புகளுடன்‌ 
பொருளை முழுமையாக அநேகாந்த முறைப்படி 
ஐயப்பாட்டிற்கு இடமின்றி விளக்குகிறது. ஜைனம்‌ 
அமுதம்‌'போன்றது. அமுதம்‌ என்றால்‌ மரணமின்மை 
அல்லது ்‌ வீடுபேறு அளிப்பது. வீடுபேறடைய 
விரும்புபவர்கள்‌ எளிதில்‌ அறிந்து கொள்ளக்‌ 
கூடியது. ஆதலால்‌ போற்றுதலுக்கு உரியது. 
அத்தகைய ஜினரின்‌ திருமொழிகள்‌ நன்மை பெறுக 
என்பதாம்‌. 


இவ்வாறு . அநேகாந்தமும்‌ ஊழ்வினை 
விளக்கமும்‌ உலக அறங்களுக்கும்‌ அறிவியலுக்கும்‌ 
ஜைனம்‌ அளித்த நன்கொடைகள்‌ என்றால்‌ 
மிகையாகாது. 
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இத்தகைய நன்னெறிகளை உலகமெலாம்‌ 
பரப்பிய உத்தம அசாரியர்களைச்‌ சிரம்‌ தாழ்த்திக்‌ 
கை குவித்துத்‌ தொழுது நற்கதி அடைவோமாக ! 


முற்றும்‌ 
ந்த த்க்‌ 


